श्री वर्णी साहित्य मन्दिर 


प्रवक्ता -'७ 


भ्रध्यात्मयोगी ध्यायतीय॑ पूज्य थी १०५ क्षु० मनोहर जी वर्णी 'सहजानन्दा 
महाराज द्वारा रचित 


शात्म कीर्तन 


हुँ स्वतन्त्र निशचल निष्काम, ज्ञाता द्रष्टा भातमराम ॥ टेक॥ 
में वह हैं जो हैं भगवान, जो मैं हूँ बढ़ हैं भगवान । 
प्रन्‍्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यह रागवितान॥शा 


मम स्वरूप है सिद्धसमात, भ्रमित दक्ति सुख ज्ञान निधान। 
किल्तु आद्वश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट भ्रजान ॥श॥ 


सुख दुख दात' कोइ न झान, मोह राग रु दुख को खान । 
निजको निज परको पर जान, फिर दुखका नहिं लेश निदान ॥श॥। 


जिन शिव ईदवर ब्रह्मा राम, विष्णु बुद्ध हरि जिसके नाम। 
राग त्यागि पहुँचु निजधाम, प्राकुलवाका फिर कया काम ॥४॥ 


होता स्रथ जगत परिणाम, मैं जगका करता क्या काम । 
दूर हटो परकृत परिणाम, सहजानन्द रहूँ भ्भिराम ॥५ 


>+-_्गडि-ईैै+ "पे पीशनन--- 


प्रतिष्ठापिका--- 
श्री वर्णी साहित्य मन्दिर 
श्रीमती दावकशीला घनवन्तीदेवो धर्मे पत्वी स्व० 
थ्री ज्ञानचन्द्र जी जैन, इटावा । 


प्रवर्तंक सदत्य-- 
श्री रंगलाल रतनचन्द्र जैन, पंस्तारों टोला, इटावा 


प्रापकेश ने 


अज्ञानतिमिरान्धाना, ज्ञानाज्षन छलाकंयोँ] 
चक्षु रन्‍मी लित येन, तस्मे भी गुरवेतमः ॥ 


बन्चुवर ! 

झाज आपके समक्ष “घोडस कारण भावना” का प्रवचन संकलन 
प्रस्तुत करते हुए हम हर्ष का भ्रनुभव कर रहे हैं। यह श्री वर्सी साहित्य 
मन्दिर को प्रथम पुष्प श्रापके कर कमलो मे सादर समपित है । 


साहित्य व संस्कृति समाज का, वह दर्पण हैं जिससे प्रगति व 
उन्नयन का हम स्पष्ट दर्शन कर पाते है। जहां प्राचीन साहित्य का मनन, 
अध्ययन व अ्रध्यापत चलता है और नवीन साहित्य का सृजन, संकलन तथा 
प्रकाशन की सुन्दर व्यवस्थायें समाज द्वारा होती हैं, वही नवचेतना, ज्ञान- 
वृद्धि व प्रगतिशीलता के दर्शन होते है। “साहित्य मन्दिर” का उदय 
सत्साहित्यका संकलन व प्रकाशन करने के साथ ही साथ साहित्यकार 
मनीषियोको प्रोत्साहन देना एवं उदोयमान कुशाश्न विद्याधियोको झ्राध्यात्म 
विषयक साहित्य के सृजनात्मक व श्रष्ययन्ात्मक साधन उपलब्ध कराने मे 
यथेष्ट योगदान देना भी है। 


इटावा जैन समाजको १६६४ में परम पुज्य श्री १०५ क्षु० मनोहर 
जी 'वर्णो' का चातुर्मात कराने का सुभवसर प्राप्त हुआ था। पूज्य वर्शीजोका 
समागम बडे सौभाग्य से प्राप्त होता है। आपमे लोकोत्तर सहनछीलता, 
अपार करुणा और पक्ष ण्ण ज्ञानकी त्रिवेणी सदेव प्रवाहित रहती है। गहन 
प्रध्ययन, भ्रपरिमित ज्ञान, और वेराग्य के साथ ही साथ आप मे वात्सल्य व 
लोककस्याणंकी पवित्र भावनाके दर्शन होते है । भ्रध्योत्म विषयकी हृष्टिसे 
द्रव्यानुयोग, चरणानुयोग, करणानुयोगादि के गहनतम विषयोको सरल 


सुवोध व सुक्ष्मतम पद्धति से प्रवचन करना श्ापका नित्य प्रतिका 
कार्यक्रम है। 


भावनायें सोलह है--( १ ) दशशत विशुद्धि (२) विनय सम्पन्नता 
(३) छशीलब्रतानतिचार (४) भ्रभीक्षण ज्ञानोपयोग (५) सवेग (६) शक्ति- 
तरत्याग (७) धक्तितर्तप (८) साधुसभाषधि (६) वैयावृत्यकरण (१०) भ्रहंद- 
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भक्ति (११) आचार्य भक्ति (१२) पक्त (१३ ) प्रवचतभक्ति 
(१४) भ्रावश्यकापरिहाणि ( ३१५ ) मार्गप्रेभावना ( १६ ) प्रवचनवात्सल्य । 
इनमे सर्व प्रथम “दर्शन विशुद्धि” को भावना कही गई है। दर्शन विशुद्धि 
भावना प्निवार्य ,भौर प्रधान है ।. इसोलिए इस दर्शन-विशुद्धि को भावना 
का विभिन्न दृष्टिकोणो से एवम भ्राध्यात्मिकता क़ी दृष्टि से प्रस्तुत पुस्तक 
मे विस्तृत प्रवचन किया गया है। इसमे दर्शन विशुद्धि से हमे कसी दिव्य 
दृष्टि प्राप्त होती है तथा कैसे भेद विज्ञानकी विवेक बुद्धि जाग्रत होती है * 
जिसके कारण उत्कृष्ट तीर्यकैर पुण्य प्रकृतिका'बध होता है भादि इसके 
वशित विषय हैं। है ता. आशय अयट हा ना 
4 ४ कक प्ुड?छ | है। १ ढ़ ४: 88 
झाजकल समाजमे एक ओोर से ऐसी भी चर्चा सुनते में भाती है 
'किपृण्य प्रकृति हैय ( छोड़ने योग्य") है और बन्ध का कारंण है भादि । उक्त 
पोडश भावनाओं को उत्कृष्ट पुण्य प्रकृति कहा गया है पुंण्य हेय होते हुए भी 
किस प्रकारें उपादेय शौर मोक्ष का दाता है ?- पुण्य कार्य मे" दर्शन विज्लुद्धि 
का कितना महत्वपूर्"ों स्थान है ? यह भी प्रस्तुत सकलन में झ्राप पार्वगेन 
भनिर्वय नय व “यवद्दार'नय की दृष्टि से दहन विशुद्धि का क्या स्वरूप है? 
वह कौनसा अभाव है जिस कारण ज्योतिर्मय, प्रकाशमान, ज्ञानपुञ्ञ एवं 
ज्ञानसवरूप होते हुए भी यह आझात्मा मोह, ममता श्रज्ञानादि की कालिमा से 
मलिन हो“रहो' है । इस महिनता फो दूर करने के लिए कौन सा वह साबुन 
है जिससे इसकी यह कर्मेकालिमा दूर होौसके | बया'दर्शन विशुद्धि को समभे 
व श्ाचरित किये विना देव-पूजा, ग्रुद की उपासना स्वाध्याय, सयम, तय 
आदि क्रियाओं से विशुद्ध ज्ञॉने की प्राप्ति होसकती है ? हा 


” हम अपने जीवेन मे एक दूसरे कौ सुधर दुःख का दाता मानकर 
पारस्परिक मेनोमालिन्य पैदा कर लेते हैं प्रपने को दूधरो का उपंकारी माने 
कर देहाभिमान करने लगते हैं जब कि यर्थार्थ बात यह होती है कि प्रंपने 
सुख के श्रपने दु:ख के एकमात्र निर्माता हम हैं भ्रपने जीवन के सचालक, श्रौर 

"झपने भाग्य विधाता हम है। आ्रांप पूज्य ग्ुरुवर्य क्ष,० मनोहर जी के इन 

'सक्रिलित प्रवचनों में दैनिक जीवन की श्रनेक समस्याओ्रों का, समाधान, 
निमित्त-उपादान का सम्बन्ध, जीवन और दर्शत की व्यास्यां का वर्णुत 
प्राष्यात्मिक शेली से पावेंगे । 


पोडश कारण पर्व भाद्रमास मे जन समाज दांरां पश्रपूर्त 


[३4॥ 


उत्साह, ब्रत.उपवरासादि, के साथ मनाये जाते हैं। मन्दिरो में शास्त्र प्रवचन 
ड्रोते हैं। इस चातुर्माध्ष के परयू-षण पर्वमें पूज्य वर्णी जो द्वारा सोलह कारण 
भावनाप्रों पर; भावपूर्णं ,विवेचन हुए,, इसो झ्वसद पर्र इटावा की जैन 
समाज में यह भावना पैदा हुईं कि यह तोषदायिनों ज्ञान गज्जा की विमल 
अलिल-घारा:जन साधारण के मानस को सदा भ्रक्षालित॒, करती, रहे, | सु्र 
-व श्ात्तिका दिव्य सन्देश देतो रहे, घर २ भ्राष्यात्मिक आलोक हो | भ्रतः यहां 
'वर्णी साहित्य मन्दिर की स्थापना की जाबे और उसका साकार रूप तब 
'निश्चद उठा जब कि स्वनामधन्या दानशीला श्रीमतों धन्वन्ती देवी जी के 
मदमे भी उक्त भावना जांगृत हुईं। झापने प्रातः स्मरणीय परम पूज्य गुरुव्य 
;नो गरशेशप्रसाद ज्ली वर्णी के ज्ातुर्मात प्रवास के सुअवसर पर जैन देन व 
सस्कृत भाषा के भ्रध्ययतताथ श्री ज्ञान घन दि० जैन धरर्मार्थ निधि! की 
स्थापना ७५०००) नगद व दो भवन दान में देकर की थो । भ्राज भी संरकृृत 
विद्यालय) प्रायमसी व माध्यमिक पाठशाला में करीब ४०० छात्र छात्राये 
प्राथमिक विक्षा से. लेकर काशी को शास्त्री परीक्ष। तक की शिक्षा, प्राप्त 


कर रहे हैं। न 


#छ् 


झापका जीवन जहां निरन्तर धर्म साधना में रत रहता है वही 
जशान-दान में भी शअंग्रणी है चू'कि शिक्षा क्षेत्र का ही एक. भ्रभिन्न भ्रद्ध 
प्राहित्य प्रकाशन है झत;-भापने साहित्य मन्दिर को श्राजीवन्‌ १००) मासिक 
सहायता प्रद्वान करने के विचार व्यक्त किये, फलतः भादों वदों ८ दिन 
रविवार दिनाक ३० भ्रगस्त १९६४ के शुभ महूर्त में पृज्य क्षु० मनोहर जो 
वर्णी के सानब्निष्य मे श्रो वर्णी साहित्य मन्दिर की स्थापता हो यई। भौर 
इसका यू० पी० सरकार से रजिस्टूंशन करा लिया गया । 


५ु दिसम्बर मान मे पूज्य बर्णी जी का बिहार होगया किन्ही कारणों 
वश कार्य में शिथिलत्ता बनी रहो। कुछ समय बाद तत्कालीन मस्त्री महोदय 
ने समयाभाव के कारण साहित्य मन्दिर का काये बहन करने में ्रपनी 
प्रसमर्थता प्रकट की, इसी श्रवधि मे सौभाग्य से श्री जयन्ती प्रसाद जी जैन 
खजान्ची जिन्होने स्टेट बेक के हेडकेशियर के पद से श्रवकाश्ष प्राप्त 
कर लिया था, उनको झ्ोर हष्टि गई झौर उच्रस्ते इस कार्य भार को ग्रहण 
करने का भ्राभ्रह किया गया। झौर इसी हेतु दिनाडु; २६ जनवरी १६६६ को 
कार्य कारिणी की एक बैठक »दी #वछके छू श्वुजान्ची साहब से मन्नी पद 


[ ४» ] 
प्रहण करने की प्रार्येना को गई, जिसे उन्होंने स्वीकार कर लिया। इसी से 


कार्य मे गतिशीलता भ्राई भौर स्वल्प समय में ही यह प्रकाशन झापके समक्ष 
प्रस्तुत हो रहा है। आपकी लगन सचमुच श्रनुकरणीय एव प्रजंतनीय है| 


साहित्य मन्दिर की स्थापना में तथा प्रगति मे सबसे महात्रु योगदान 
तो पज्य क्षु० मनोहर जी वर्णी का हो है। उन्ही की कृपा का सब कुछ यह 
प्रतिफल है उनको इस महती कृपा का हम हृदय से भ्राभार मानते हुये भ्रपनी 
श्रद्धाजलि समर्पित करते हैं। साथ हो हम श्रीमती धनवन्ती देवी 4 उन सभी 
दातार महानुभावो के प्रति प्रपनो कृतज्ञता प्रगट करते हुए घम्यवाद देते हैं 
बिन्‍्होने भ्रपना सुकृत घन साहित्य मन्दिर को प्रदान कर उसकी उन्नति में 
योगदान दिया है । 


श्रन्त मे विदज्जन पांठक महानुभावों से निवेदत है कि प्रस्तुत 
पुस्तक को प्राद्योपान्त भ्रवश्य पढ़े। भर सकतन में श्रुटि हुई हो उसे 
क्षमा करें। 


इटावा प्रेमचन्द्र जैन 


दिनाडू. २८ फरवरी १६६६ उपाध्यक्ष भरी वर्णी साहित्य मन्दिर, 
इटावा । 





चर्णीसाहित्यमन्दिर १ 


पोडशभावनाप्रवचन 


प्रवकता-- , ' 
अध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ पूज्य श्री १०४ श्लु० 
मनोहरजी बर्णी' “सहजानन्द महाराज 


मजुव्य पर्यौयकी श्रेष्ठठा --इस लोकमें जितने भी जीवॉके' पर्यायस्थान हैं. उ्ने- 
सबमें श्रेष्ठ पंचेन्द्रिय पयोयका स्थान है, जहां पांचों इन्द्रियोंका विकाश है और 
मनका भी विकाश है, उनमे भी देव और मलुष्य इन दो गतियोंका उच्चस्थान 
है। इन दोनोंमें सी मनुष्यगतिका उच्च स्थान है। यद्यपि देवोंमें बड़ी ऋद्धिधारी 
देव होते हें जिनका आंतरिक और बहिरज्ञः वैभव है, किन्तु मलुष्यका स्थान 
देवोसे भी अधिक है, जिस कालमे तीर्थंकरको वैराग्य उत्पन्न होता है उस समय 
+मनुष्य और देव इन्द्र सब आते हैं तथा प्रमुको पालकीमे' बेठालकर ले जानेका 
प्रोग्राम करते है । पालकी सजा दी जाती है, तीर्थक्वरक्को बैठालते है. उस कालंमे 
देव इन्द्र पालकीमे द्वाथ लगाते है. तो मनुष्य रोक देते हैं इस पालकीको दस 
उठायेगे । इन्द्र कहता है,कि हमने गर्भ कल्याणकमे, जन्म कल्याणकर्में बढ़ी 
समारोह किया, जो सबसे नहीं किया जा सकता ऐसा समारोह किया । फिर 
[दम क्यो अधिकार न होगा कि हम पालकीकों स्वयं ले जायें । मनुप्योने 
एतराज किया तो निर्णयके लिए कुश्र प्रमुख,वैठा लिए गए । निर्णेयमें यह 
सुनाया गया कि तीथेक्वरकी पालकीमे वही द्वार्थ लगायेगा जो तीर्थड्वरके ,साथ 

जाकर उन जैसी बृत्ति बनांकर उनके सरश निर्वाण॒को भ्राप्त होसके । तब इन्द्र 
मानो पल्ला पसारकर भीख मांगने लगा कि ऐ मनुष्यो ! दमारी जितनी इन्द्रपने 


की सम्पदा है बह तुम सब ले लो, पर सुमे मनुष्यत्व दे दो । मनुप्यका स्थान 
देव गतिसे भी उपरिम है । । हं है 


तीर्थद्वरवी सर्वेश्रेष्वा--सनुष्योंमें भी बड़ा वैभव माना जाता है नारायणको, 
क्योंकि नारायण तीन खण्डके अधिपति होते हैं । उनसे भी बड़ा वैभव होता है - 
चकरवर्तका, वे होते है ६ खण्डके अधिपति ) किन्तु, चंक्रवर्ती जैसे महापुरुप 
भी, नारायण जैसे महापुरुष भी जिन तीर्थक्वरोके पूजनमे पहुंचें जिनके उपदेश 
सुनकर अपनेको कताये मानें, वैभव तो उनका वढ़ा है। लोकमें तीथथडूरसे उच 


(१) [ पोटशभावनाम्बचन 


वैभव किसीका नहीं माना जाता। वैभवके साथ सबसे बडी विशेषता यह है 
और उस पैमवका फारणमूत भी यह घाव है कि वे धमंतीर्थके विशेष नेता होते 
हैं। तीर्थकी प्रदृत्ति वे करते हैं। यद्यपि घर्मका प्रवाह अनादिकालसे परम्परासे 
चला आरहा दै फिर भी जव-जव धर्मंकी कमी होती है, हानि होती है, ग्लानि 
होती है. उस-उस समयमे ती्थड्वर जैसे मदापुरुष उत्तन्न द्वोते हैं और वे घरतीये 
की प्रदृत्ति फरते हैं|  -> २, 


सीर्यद्वरकी विशेषवा--सीथवर श्रम नियमसे निर्वाणको प्राप्त द्वोते हैं, और 
जब तक वे निवाणको भाप्त नहीं हुए तब तक उनकी चर्यो;- मुद्रा, ध्वनि, उपदेश 
आदि के कारण लोगोंका महोपकार होता है। आज जितना भी हम आप 
धर्मका प्रकाश पाये हैं. इस आत्मग्रकाशके यूल वीं, बे ये जीवोके प्‌... 
शरणमभूत भी होते हैं। तीर्थडडर कौन होता है, केसे होता है ? वे कौनसे परिणाम. 
हैं जिन परिणामोके प्रसादसे तीर्थदुरत्व होता है, यहों उन परिणामोंका वर्णन 
किया जारदा है | वे परिणाम सोलह कारण भावनाके नाससे असिद्ध हैं। उनमें 
से अथम'भावना दहै दर्शनविशुद्धि ।। “ है 


१-दर्शनविशुद्धि 


तीर्थंकर होनेका प्रमुख फारण--सम्यग्द्शन होनेपर जो एक विलज्ञण हि 


प्रकारके पथ पे - औपशमिक सम्यक्त्व, क्षायोपशमिर्क सम्यक्त और क्ायिक 
सम्यक्ख | औपशमिक सम्यकत्वके भी वो भेद हैं--अथमोपशम सम्यक्थ और 
द्विदीयोपशम सम्यवत्व। ,तीथेकुर प्रकृतिका बध इन चारों सम्यग्दष्टियोमें कोई * 
भी सम्यग्दृष्टि कर सकता है और चतुर्थ गुशस्थानसे लेकर सप्तमगुशस्थान , 
पर्वन्‍्त तकके कोई भी आत्मा तीर्थड्डुर मक्ृतिका बंध कर सकते हैं। फेवली या 
मुतकेवलीके पादमूलमें ही तीयंडरर मक्ृतिका बंध होता दै। तीर्थड्वर महृति 
जघ सके ऐसे परिशामोकी निर्मेलता फेवली और श्रुतफेवलीके निकट कुछ होती 
है।। उस समय प्रभुके गुणोका साक्षाद्‌ परिचय पाता हुआ यह सम्यग्दृष्टि पुरुष 
अपनेमें सुगम स्थाघीन औननन्‍्दका अनुभव करनेके कारण जगतके जीवोपर जब | 
दृष्टि वैता है तो उसे एक परम कठुणा उसन्न होती है |, 

झ्पार कदया-- दो शानानन्द स्वरूप ही तो विश्वके सकल जीव हैं. ये 
खरय्य शानमय हैं* ओर आतन्दमय हैं। एक अपने आपमें दृष्टि जाये विना 
कितना मद्दान अन्तर आगया है कि यह देहोंकों धारण करता है और नाना 
प्रकारके करमोंका भार लावे रहता है। सकलप विकल्पमें वसकर अपना विपरीत 
परिचय फररदा है। खेद इस बातका दे कि सारे संकट न रनेका इस अत्माका 


[ 
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स्वभाव है और सारे संकट मिटनेकी एक सुगम चिकित्सा है, इतनेपर भी - 
भ्रमवश इतना बड़ा विवाद विसम्बादं खड़ा होगया है। वैसे भी लोकमें जितने , 
फाग़े हैं उन फगड़ोंकी मूल जड़ बहुत छोटी होती है: जो न छुछ के बराबर है, 
किन्तु उस न कुछ के बराबरमें मूल चातको न सम्हाल'सकनेसे ऐसी स्थितियां 
बन जाती हैं कि वह झगड़ा बढ़ा विकट रूप रख लेता है। फगड़ेकी जड़ मूलमें 
कमी बड़ी होती ही नही है। किसीसे विकट झगड़ा हो गया हो और उनसे 
बात जानना चाद्दो तो कुछ बतावेंगे कारण | फिर पूंछो यह किस फारण हुआ * 
तो उसका कारण बधावेंगे, जो न कुछकी तरह है अथवा भ्रमरूप है) देखो 
मंगड़ा इतना विकट बन गया और मूलमें वहाँ कुछ नहीं है। ऐसे ही इस 
जीवका यह विसम्बाद इतना बिकट बन गया जैसे पशु पक्षी, कीड़ा मफोड़ा, 
महुष्य आदि शरीरोमें यह है, केसा बंधनको म्राप्त है, हट नहीं सकता, मुरक 
नहीं सकता। मुरकेगा उपायसे, मगर वर्तमान बन्धन देखो कितना विसम्बाद 
है, मरनेके बाद फिरभी ऐसा ही कुछ देह घारेगा। 


परमकरुणामय दर्शनविशुद्धिका प्रताप--अहो यह जीव केसी विडम्बनावॉमें " 
बना रहता है, उस सबकी जड़ कितनी है ? एक थोड़ीसी कि जो स्वयं ६ 
इसका नहीं है ऐसे बाह्य पदार्थामें, यह मैं हूँ इतनी कल्पना भर की और 
डबल अपराध कुछ नहीं किया, न शिला पटकी, न पवेत चूरे, न फोई विपदा 
ढाई, छुछ उपद्रव नहीं किया, अपने आपमें केवल इतना भाव बनाया कि यह , 
मैं हूँ, ये मेरे हैं, इतने से भाव बनाने मात्रका इतना बढ़ा दण्ड मिल रहा है 
कि विभिन्न-विभिन्न श्रीरोंका इसे वोका ढोना पड़ रहा है और मानो छुछ ऐसा 
ही दण्ड मिलन रहा है कि लो, सानलो और कितना सानोगे । इस घरको भी 
अपना मानलो, इस वैभमबको भी अपना मानलो । अपने तो ये होते ही नहीं 
लेकिन चिंताओं और विपदाओंका भार लादा जारहा है। न कुछ वातपर इतनी 
बिडम्बना है। सुगम चिकित्सा है, स्वरूप ही ज्ञान और आनन्द है, किन्तु एक 
दृष्टिको पाये बिना यह सारा क्लेश जाल सह रहा है यह जीव | यह सदूबुद्धि 
पाये, सद्दृष्टि पाये, आपमे अपने आपकी ओर मुड़े ऐसी अपार करुणा होती है 
ओऔर इसके साथ अन्य भी यथायोग्य भावना बनती है. उस कालमें इसके 
तीथकर प्रकृतिका बंघ होता है । 

शानियोंका ध्येय--तीथेंकर प्रक्रतिकी बात सुनकर यह ध्यानमे नहीं लाना कि 
मुझे भी तीथकर अक्ृति बेचे । सांगनेसे भीख नहीं मिलती, इतनी बड़ी बाव कि 

तीथेकर बन्‌' और ऐसे-ऐसे वैमव वाला रहेँ, ऐसी बुद्धिवालोके तीर्थंकर 
प्रकृतिकी आशा नहीं है। जो विशुद्ध ज्ञानी दे, अंतरंगसे विरक्त है, इस 
संसारसे भयभीत है, अपने स्वरूपका रुचिया है, ऐसा स्वच्छ अन्‍्तरात्मा ही ' 


(४) '...[ पोडशसावनामपचन 


तीथेकर भरक्ृतिके बंधका पांत्र होता है। एक ही अन्तर ध्यनि हो-चलो अपने 
स्वरूपमें चलो ] दूसरे प्रोम्राम'न सोचो । घढ़े चलो, अपने स्वरूपमें बढ़े चलो। 
अपनी अन्तदृष्टिमें दृढ़ होते चलो । एक यह कार्यक्रम हो, अन्य बात न मनमें 
लावो कि मैं तीथंकर वनू' | पथ होगा जो होगा, पर अपने विचारपूर्वक 
केवल यह ध्वनि होना चाहिये कि जो जैसा है वैसा ज्ञात रद्मा करे, मैं जैसा हूँ 
अप करूं, यही स्वरूपका अवेश है। यह ही अन्तरमें वां हो, 
ऐसा निष्कांज्ष निष्पह पुरुषके तीथकर प्रकृति वेंघ सकती है । न वेंचे तो क्या ? 
एक स्वरूपविकाश चाहिए, ऐसी उदार और, निष्प्रह घृत्तिमें अन्तरात्माके 
तीर्थंकर प्रकृतिका वंध होता है । कम 

तोर्थंड्र प्रकृतिबन्धकी कारणभूत भावनायें--तीथकर पकृतिके बंघके कारणमूत 
सोलह भांवनाएँ कमा हैँ,” दशनविशुद्धि,, विनयसम्पन्नता, शीलत्रवानतिचार, 


» सम्वेग, शक्तितंत्त्याग, शक्तितःवप, साधुसमाधि, वैयादेत्य,' 


अभीक्षशाज्ञ 
अहद्भक्ति, आचार्यमक्ति, चहुभश्रंठभक्ति, प्रवचनभक्ति, आवेश्यकापरिद्ाणि, 
सार्गप्रभावना, प्रवच्न॑नवत्सलत्व इन सोलह भावनाओमें से प्रथम है दर्शनविशुद्धि, 
यद प्रमुख भाषना है दशेनविशुद्धि न हो, शेप पंद्रह भावनाएँ हो, अथम तो 
ऐसा सम्भव नहीं, सम्भव भी हो जाय, तो भी तीथकर , मक्रृतिका. बंध 
होता है। एक दर्शन विशुद्धि हो और शेप पन्द्रह मावनाओंमें से कुछ 
थोड़ी द्वी भावना हो, न होँ पन्‍्द्रहों, तो भी तीर्थंकर प्रकृतिफा वंध दो सकता है । 
पस्पग्इष्टिके देवश्वकी श्रदा--दशेनविशुद्धिमे सम्यक्त्वफी निर्मेलता चाहिए। 
सम्यक्तके मल हैं २९। शंका आदि ८े दोष, ८ मद, ६ अनायतन और तीन 
मूढता | इन २४ अकारके दोपोंसे रहित सम्यक्त्व प्राप्त हो और फिर अपार 


स्वपरकरुणा हो वह तीथेक्ुर अकृतिका बंध होता है। सर्वप्रथम घमममार्गमें कदम _ 


रखनेंपर देव, शास्र, गुरुका असंग होता है। देव कौन दे ? जो वीतराग है औरः 


सर्वज्ञ है, शुद्ध ज्ञायकस्वरूप शुद्ध विकाश है यह ही देव दै'।- ऐसे स्वरूपको ' 


छोड़कर अन्य चरित्र वाले, लड़ाई करने वाले, ख्री 'रखने वाले ओर यत्र पत्र 


विलास करने वाले अथवा यहाँ वहाँ से चीज उठाकर लाने रखने वाले, ' शस्रके - 


घारेण करने वाले, विक्ृत भेंपके रखने वाले” ऐसे कोई भी जीव उसे देवत्वकों 
नहीं पाते हैं। देवत्व तो मात्र वीवराग है. और सर्वज्ञता है | जो बीतरांगदे' 
सर्वज्ष है वह है देव । चादे किसी नाम बाला हो; नामकी पूजा नहीं होती दे । 
ऐसे देवस्वरूपको भूलकर अन्य किसीमे भी देवत्व न मानना ,पेसी दृढ़ता और 
निर्मलता होना, यह प्रथम आवश्यक है | शा 

५ हम्यग्दए्की शास्में श्रद्धा-शास्र-जो ज्ञान और वैेराग्यकी शिक्षारी वात 
कहे.बद शास्त्र है ।- जो-जान पैराग्यके विपरीत रागमें लीनताकी ,शिक्षा दे पद 


व 


न 
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शास्त्र नहीं है। शासतरके विपयमें भी इस अन्तरात्माको निर्दोप श्रद्धा होती है। 
फसी भी यह मनमें संदेह नहीं होता कि शास्रमें यह, बात कुछ गलतसी - मालूम 
होती है, यदि गलत हो तो वह शाल्र परम्पराकी बात नहीं है, या तो हमारी 
सममभमें ठीक'नहीं बैठा अथवा किन्हीं स्वार्थियोन रागवश ; छुआ इसमे जोड़ 
दिया, किन्तु परम्परागत जिसे आगम कहते हैं. उसमे कोई भी आदेश उपदेश 
अथवा चर्चा असत्य नहीं हों सकती है। शाख्षके विपयमें इतना निर्मेल दृढ़ 
भ्रद्धानी भी यह अन्तरात्मा होता है । ॥ 


सम्यग्हष्टिके शुरूुवकी उपासना--यह'निर्दोष ' सम्यग्दष्टि पुरुप उसे ही शुरु 
मानता है जो विषयोंकी आशासे दूर हो, रंच सात्र भी आरम्भ न करता हो । 
गुरु' तो दर्शनीय हुआ करते हैं, उनकी मुद्रा निरखंकेर हिंतकी शिक्षा 
मिला करती है। कोई आरम्भ करने वाला हो, खटपंटे धराई उठाई, उसको 
देखकर हम क्या शिक्षा लें। गुरु आरम्भरहित होते है और' परिग्रहरहिित होते 
हैं। गुरुका कार्य तो ज्ञान ध्यान और तपस्या है। उत्कृष्ट कार्म है ज्ञानका 
जाता मात्र रहे। जब ज्ञानकी स्थितिमे कुछ अन्तर आये अर्थात ज्ञाता' दृष्टा 
न रह सके, ज्ञ/नस्वरूपमें स्थिर आलम्बन न बन सके तो 'ल्गे ध्यानमे, तरेंच- 
चिंतनंरूप ध्यानमें लगें और जब ध्यानमें मी स्थिरता न हो तो नाज़ा प्रकारकी 
तपस्याओंमे लगे | ज्ञान ध्यान तप इत तीनोके सिवाय चौथे, फायेके अनुरागकी 
आज्ञा गुरुको नही है. तीथंकर प्रमुकी। ऐसे गुरुस्वरूपको छोड़कर, भेपघारी 
अथवा बिपरोत भेपघारी गुणशून्य-पुरुपमें गुरुत्व माननेकी श्रद्धा: सम्यग्दष्टिके 
नहीं होती है। चलो, अपनेसे तो भल्ले ही हैं, .यह कसौटी विवेकीकी नही है। 
परमेप्ठीका स्वरूप निर्दोष होता है तब श्रांवक लोग उनकी उपासना करके अपना 
हित कर सकते दैं। ऐसे साधुम गुरुत्वकी श्रद्धा यह अन्‍्तरात्मा रखता है. । इसके 
विपरीत किसीमे भी गुरुत्वकी भावना नहीं करता । - 


कार्यमं सफलताके लिये प्रथम प्रसंगका - एक उदाहरण--किसी भी' कार्यमें 
सफलता भ्राप्त करनी हो उसमें उस प्रकारके देव, शास्ष और गुरुका प्रसंग हुआ 
करता है। जेसे संगीत सीखना है किसीको, तो संगीवशिक्षाके अर्थीको एक तो 
वह भान रहना चाहिए जोकि उसकी दृष्टिमें सारे विश्वमें सर्वोत्क्ट निपुण हो 
चादे उसकी सकल देखी हो 'या न देखी हो । संगीतमे अमुक चड़ा असिद्ध है 
ऐसा उसकी दृष्टिमे जो रहता है, वह तो हुआ संगीत मार्गंका देव । और 
उसे समयपर शिक्षा देनेबालं उस्ताद मिले तो वंदह हुआ संगीतका शुरु। 

अपने गॉवमें वह संगीत सिखाता है उसका वह प्रयोगिक रूप बनाता है, तथा 
संगीतकी कला जिन पुस्तकोमे लिखी है वे हुए संगीत शासत्र। अब देखों' 
शिक्षामें अपनी कुशलता चाहते हुएमें ये तीन थांहें भाती ही हैं । उसकी रष्टिमें 
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सर्वोत्कष्ट संगीतका निपुण विदित है और वह अपने पास पड़ोसके उत्तादोंसे 

भी सम्बन्ध रखता है, सा रे गा मा का बोध करानेवाली किताबोको भी देखता 
'है। आरोह, अवरोह, सम विपम आदि खरोंके चिन्होंक़ी समभता है। यों 

देवशासखगुरुविषयक असह्ष हो वहों संगीवविपयक निपुण॒ता पा ली जाती दै। 


उठाइरणसहित घर्ममार्गके देवकी सिद्धि--इसी प्रकार धर्मसार्गमें मी देव- 
शाल्षगुरुका प्रसज्ञ हो, यथार्थ संग हो तो घर्ममार्गमं सी सफलता पाली जाती 
है। धर्म मार्गका देव कौन है जो पूर्ण घर्ममय है, क्षुघा आदिक १८ दोषों से 
रहित है वीतरागसवेज्ञ अथवा इस अकरणके दितिषी भी मिल जायें ऐसा जो 
शुद्ध ज्ञायकस्वरूप विकाश वाला हो वह भी हमारे धर्म मार्यमें सहायक दै। 
जैसे संगीतमार्गमें चलनेवातेसे पूछो कि तुम्हें क्या बनना है ! तो जो संगीतमें 
सर्वोत्तष्ट विदित है उसका नाम लेकर कह्दता है. कि हमें यह बनना है। इसी 
प्रकार घममार्गमें चलनेवाले ज्ञानी संतोंसे पूछा जाय कि तुन्हें: क्या वनना है ? 
तो उसके इस अश्नके समाधानमे जिसपर संफेत जाय बस वही तो देव है, हमें 
अरहंत होना है, सिद्ध होना है, सर्वशुद्ध क्वानमात्र होना है, किन्हीं शब्दोंसे 
कहो, जो आदर्रो लक्षित हुआ वही देव है । ह 

उदाहरणसहित धर्ममार्गके शास्तोंक भाजम्बनकी सिद्धि--जैसे संगीतशिक्षार्थी 
फो संगीतशासत्र बिना निपुणता नहीं आ पाती है सारेगा मा पा धा नी सा इन 
सप्तस्वरोके भंगरूप नाना प्रकारके राग लिखे हैं और साथ दी उसमें सम विषम 
कोमल कठिन स्वरॉका संकेत दिया होता है। उनके सहारे सिद्धान्तानुकूल 
संगीतमें निपुणता होती है यो ही धर्मंमार्गके शास्रोंकी निरखकर जिसमें ज्ञान 
और वैराग्यके पोषक वस्तुस्वरूपका चर्णन किया है उसका अभ्यास करता है 
और उसको अपने प्रयोगमें लाता दै. वद्दी पुठष तो धर्ममार्गम सफल द्ोगा । 
धन्य है वह ज्ञानी पुरुष, ग्ृहस्थ दो अथवा साधु हो, जिसको यह दृढ़ श्रद्धान ) 
है कि मेरा सबंस्त्र मैं दी हूँ, मेरा सर्व कुछ हित अहित सुख दुःख मेरे स्वरूप 
परिशमनसे होता है। अन्यके किसी प्रकारके श्रमसे इस मुममे आत्मसुख 
नहीं होता है । 
- , अ्म॑मार्गंका प्रयोग व प्रयोक्ताका आलस्बन--भेया ! बाह्य सूमिकासे उठकर 
अन्तः/स्वरूपमें प्रगति कंरना यही एक मार्ग है ओर इस मार्गसे द्वी हमें चलना 
॥े है, पर जैसे भीतपर चीटी चढ़ती दै, गिरती है, फिर चढती है, फिर गिरती है, 
फिर चढ़ती है, वह चढ़नेका उपक्रम न छोड़े तो चढ़कर दी रहती दै यो दी हम 

नियंयमें होते है और कभी चिगते भी हैं, फिर नि्ण॑यमें आये 

फिर चिगे फिर निशुंयमें आये । कितनी भी परिस्थितियां वन जायें, पर एकद्द 
' झपना निश्वष रक्खे वह, मुके तो दत्तत्वरूपके यथाग अवगमसे, आत्मस्वरूप 
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की ओर ही चलना है तो सत्यस्वरूपमेँ पहुंचकर ही रहेंगे। हिम्मत नहीं हारना, 
उद्देश्य सही बनाना । उद्देश्यविहीन पुरुष सफलता आप्त नहीं कर सकता, 
क्योकि पता ही नहीं उसे, क्या करना है। नकल कर रहा है वह तो । 2 यों 
शाल्षका बहुत बड़ा सद्दारा है. इस मुमुक्षुके । यों इसके प्रयोगकालमें जैसे संगीत 

शिक्षार्थीको उस्तादका सहारा आवश्यक है इसी प्रकार इस धर्मार्थकोी घममार्गके 
थथार्थ श्रद्धानी और प्रयोक्ता गुरुका सहारा आवश्यक है। 


दर्शनविशुद्धके सपतरका श्रद्धान--इसी प्रकार सम्यग्दृष्टि पुछष सच्चे देव, 
सरुचे शास्र, सच्चे गुरुकी उपासना करता है. और यथार्थ निर्णय रखता है. 
ऐसा दर्शनविशुद्ध अन्वरात्मा ' परकठणाके भावके बलसे तीरथकर 'प्रकृतिका 
बंध करता है। देव; शास्त्र, गुरुकी श्रद्धासे आगे उनके ही बताये हुए' सार्गमे 
तत्वका यथार्थ“अरद्धान करता है, सप्ततरवमें दो तो मूल तत्त्व हैं. जीव और 
अजीव , क्योंकि सब विस्तार इन दोनो प्रदार्थोंके कारण ही है। जीव मायने 
यह चेतन जिसके असंगमे भला बुरा सब कुछ परिणमन दिखाया जा रहा है 
ओर अजीबके मायने है पौद्‌गज्िक कर्म, इन दोनोके कारण केसा, पद्चतत्त्वी 

विस्तार है १ अब उसे सुनिये। ्ः 
आख्व तखका इेच्ण--जीवमें अजीवका आना आश्रव है । अपनेमें 
कर्मोका आना आश्रव है। आश्रव आनेको कहते हैं और चू कर आये, जैसे 
पहाड़से करना निकलता है तो ऊपरसे कुछ पता नहीं पड़ता । चू कर आता है 
वह पानी । यो ही आत्मदेशमे चू कर आती है यद कर्मंधारा । विदित नहीं हो 
पाता कि कहां से आये, केसे आये । कोई पुरुष कितना ही मायाचार करे 
ऊपरसे बने बगुलाभगत ओर भीतरमे रहे मायाचार तो उसकी यद चेष्ट 
, कमेंद्रडसे नही बचा सकती दै। फर्म तो चूकर आते हैं, आश्रवण होकर आते 
हैं, कोई रोक नहीं सकता। मन, चचन, कायकी कुछ वनावटी बातें करे और 
चादे कि वहां हमारा मोक्षमार्ग बने, कर्मनिजरा हो तो नहीं होता है। ये कमे 
दिखाकर नहीं आते। ये तो अन्तरसे ही आश्रवणको भ्राप्त होते हैं। इसलिये 
सम्दाले तो यह्‌ श्रोत बन्द दोगा ऊपस्से सम्दालनेसे यह श्रोतर बन्द 

नहीं होता । उसमें घाराका अवाह चलता दी रहता-है। 


वन्ध तत्वका देच्ण--आयें कम और आकर सीधे ही चले जायें तो कुछ 
पाप नहीं था, किन्तु कर्म बेंघकर रह जाते हैं। गरीब द्वाज्तमे पाहुने आयें ५० 
तो पानी पीकर चले जायें, अच्छी बात है और कोई जमकर ही रृजाय तो 
आफत मालूम दोती है ! ये कर्म महिमान हैं, ओर यह अपने आपमें गरीबी 
बसी है । ये कर्म महिमान कहलाते हैं सहिमानका अर्थ है-महिमा न, जिसकी 
कुछ महिमा नहीं, कुछ बड़प्पन सद्दी)! जैसे फोई रिस्तेदार आजाय, फूफाजी 


हा, [ पोडडशभोवनाप्रवचन 


- आगंये या और कोई आगया तो उसका बड़ा सत्कार होरद्मा है पर उस 
उपयोगमें जैसी मद्दिमा अपने लड़केकी बसी है. क्या वैसी महिमा 4 
' है ? . अथवा कोई भी हो दूसरा । रिस्तेदार तो महिमान कहलाते हैं। 

)! अहिसा न। यो ही ये कम महिसान कहलाते हैं, इनकी महिमा झुछ नहीं है। 
यदि ये आते है और आकर चले जायें तो इस गरीवकी, इस संसारी आणीको 
कुछ गमकी वात नहीं है, किन्तु ये आते हैं और जमकर रह जाते हैं। इस 
समय हम ओर आपके जो कम सत्त्मे हैं कद्दो अवसे कोड़ाकोड़ी करोड़ो भवों 

“पहिलेके वाँघे हुए फर्म भी हो ऐसा जमकर बेंघ जाते. हैं। यह हुआ बन्ध | 
ये आश्रव ओर वन्ध हेय हैं, अहित करते है। इनको टालनेके लिए यथार्थ 
स्वरूपका ज्ञान चाहिये। यहां तक तो हुईं ससारविधि । 


'मोक्षविधि--अब सुनिए सोक्षविधि | इस जीवमें अजीव न आ पाये यह १ 
हुआ 'सम्वर अर्थात्‌ जीवमें कर्मोंका आभश्रव न होना | और, जीवमे पहिलेके बेचे 
हुए जो कम हैं उनका मरना यह है निजेरा ! सम्वर रहे और निजेरा चलती 
" रददे तो एक दिन वह अवश्य आयगा कि इसका मोक्ष होगा, छुटकारा होगा। 
यो सम्बर और निर्गरा उपाय तत्त्व है, उपादेय तत्त्व है। ये कहलाते हैं 

/ उपादेय उपाय | और मोक्ष अवस्था कहलाती है उपादेय उपेय ! उपादेय भी है 
और एपेय सी.है मोक्ष | हक 

_ ज्ञानीफो वर्तमान निर्यय--यह सम्यग्हष्टि पुरुप अयोग्य तत्त्वके सम्वन्धमे 
थों यथार्थ निर्णय बनाये है--मेरे दु खोको उत्पन्न करनेवाला मेरा आश्रव भाव 
है। अन्य कोई भी पदाथे मेरेको कष्टदायी नहीं है।' राग मोह रोप ये ही 
दुःखोकी खाने है। अज्ञानी जनोकी श्वानरृष्टि होती है। जैसे कुत्ते को कोई 
लाठी मारे तो घह लाठीको चवाता है। आक्रान्ता जो पुरुष है उसपर दृष्टि 
नहीं जाती है, इसी कारण कुत्ते को लोग दुत्कार देते है। ऐसे द्वीअज्ञानी जीव » 
जो सामने आश्रयभूत पदार्थ आता है. अपने कष्टके समयमे उन आशम्रयमृत 
पदार्थोंका संचंय विप्रह करता है, इसने ही मुझे सुख दिया, इसने ही मुझे दु ख 
दिया। इस अज्ञानीको यह विद्त नहीं है कि सुख और दु खका परिणाम 
मेरी ज्ञानकलासे प्रकट होता दै। मैं जेसा सोचू' तैसी स्थिति सामने आती दै। 

- छोटी मी बात हो छोटी भी विपदा दो, पर ज्ञानकल्ा इछ सहसूस कराकर वन 
रही हो'तो वह पहाड़ जेसी विपदा लगती है । और कोई मद्दान कप्ट भी हो 
और यह ज्ञानकला थैयेको वनानेकी पद्धतिमें अकट होती हो तो पह न इछ 

, जैसी बाव द्ोती दै। हा 
__ उदय॒डतों और दृश्ड--मैया ! क्लेश है क्या यहाँ? किसीको भी यहां 
नही है किन्तु उदघयता जो कर रवखी दे कि हैं तो आप्यन्त भिध् पदाये भौर 
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, उनको अपना रहे हैं। तो इस उद्दए्डताकां दुए्ड तो मिलना ही चाहिए। 
उद्दए्ड मायने उत्कृष्ट दण्ड । उत्कृष्ट दस्ड तो पहिले हीं किया है, अब थोड़ासा 
दण्ड मिल रहा है तो फिर उसे समतासे सहें ही। अपराध किया “हमने, तो 
« भोगने कौन आयेगा । अज्ञानी जीवको कुछ पता नहीं है। उसे तो सब छुछ 
अपना अपना नजर आता है। ' 


ज्ञानीका बन्धफल्ममे विचेक--यों ही जब शुभ बंधका फल सामने होता है. तो 
यह अज्ञानी आणी हर्पमम्न होता है। ओह ! वढ़ा पुण्य आड़े आरहा है इसके 
* बहुत पुण्यका उदय है, किन्तु यह विदित नहीं है. कि अज्ञानमे पुस्यका उदय 
आये तो उसे बुरी तरहसे गिरना पड़ता है। अज्ञानीका क्या पुस्य है ? सिह 
यदि उपवास करले तो उसके उपवाससे क्या उपकार होता है ? अज्ञानी जीव 
जब-तक अपनेको यथार्थ अनुभव करके अज्ञानको नप्ट न करसके तब तक इसकी 
चेष्टाओसे यथार्थ लाभ कया होगा १ शुस बन्धके फलसे हषेविभोर होजाता 
' है ओर अशुभ बन्धके फलमें विषादमम्न होजाता है। किन्तु ज्ञानी पुरुप जानता 
है कि जेसे दिनके बाद रात और रातके बाद दिन आते हैं यो ही इस वैषयिक 
सुखके वाद दु,ख और दु.खके वाद सुख आते है। सुख दु.खको उत्पन्न करके 
नप्ट होता है ओर दुःख सुखको उत्पन्न करके नष्ट होता है। सुखको उतन्न करके 
नष्ट होनेवाले दुःखका क्या विपाद करना और दुःखको उत्पन्न करनेवाले सुखको 
पाकर क्या हे मानना । ऐसा विवेक ज्ञानी पुरुषके जाग्रत रहता है। 


ज्ानीकी दृष्टिम सुख दुःखकी समानता--ज्ञानी संतको यह भी विदित है कि 
सुख और दुःख दोनोकी विहलतारूप अबस्थाएँ है, कल्पनाको लिए हुए हैं, 
दोनोका स्वरूप एफ है । शुद्ध ज्ञायकस्वरूपके ध्यानके प्रेमी पुरुषाको इन इन्द्रियो 
के विषयोके सुखमे क्या उपयोग फसेगा । वह तो वहॉँसे हटना ही चाह रहा 
है । ज्ञानी पुरुषको सुख और दु.ख दोनों एक समान हैं। जेसे, जिस वेटीकी 
शादी होचुकी है, कई बार घर हो आयी है तो सायकेमे कोई काम चाहे बनरहा 
हो चाहे बिगड़ रहा हो, दोनो ही स्थितियोमे उसे वह ज्ञेयमात्र रहता है। भला 
हो जानेसे कहीं जायदाद तो लाद नहीं दी जाती है, जितना हिस्सा बैठता है 
उससे दूना तो शादीमे खचे होगया | अब ऐसा भी तो नहीं'है कि छुछ राज्य 
ही मिल जायगा। वहाँ साधारण ह॒ु७े विपाद रहता है, पर जिस घर॑ ज्याही 
है उस घरमे कोई नुकसान हो तो, और कुछ विशेष आर्थिक प्रगति हो तो उसमे राग 
छेब चलता है | एक सोटी चात है यह, यो ही जिन ज्ञानी संतोका अपनी 
वास्तविक निधिमे ही चित्त लगा है. उसे इस संसारके इन वैपयिक सुख और 
दु खोंमे, आर्थिक समागम ओर वियोगमें हे और विपाद नहीं होता । यह तो 
'बहोँ भी ज्ञायक रहता है। ' ः की $ 
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तन 


शानी और अशानीकी रुचि--ज्ञानी पुरुष सम्बरके साधनमूत परिणामॉमें 
रुचिवान होता है जवकि अज्ञानी जीव सम्बरके साधनमूत ज्ञान और पैराग्यसे 
दूरसे दी डरता है। एक श्रोता सभामे देरसे आया तो पडितजीने पूछा-सेठजी ! 
तुम्हें देर क्यों होगयी ? सेठजी बोले--पंडितेजी | आज बड़े चकक्‍्करमे हम 
आगये। वह सोड़ा है ना, ८, ६ वर्षका, ” हाँ, हाँ, सो क्या ? ''सो वह कहने 
लगा कि हम भी शास्॒में चलेंगे, उसे बहुत समक्राया, आखिर उसे सनीमामें 
भेजा तब हम यहाँ आ पाये ।““ तो सेठजी उस बच्चेको भी ते आते-क्या हर्ज 
था। ““पंडितजी तुम धहुत भोले हो । हम तो हैं सुननेकी सारी कला जानने 
वाले, कैसे सुना जाता है, किस कानसे सुना जाता है, किस कानसे निकाला 
जाता है, दम उस ६ वर्षेके मुन्तेको यहाँ शास्र सुनने लायें और आपकी कोई 
वात उसके घर कर जाय तो कद्दो वह घरफो भी छोड़दे, हम उससे भी द्वाय घो 
बेठें । तो अज्ञानो जीवॉफी सम्बरके साधक ज्ञान ओर वैराग्यकी वा्तें नहीं रुचा 
करती हैं किन्तु इस सम्यग्दष्टिको उसमें ही रुचि है, सांसारिक सुख दु.खों में 
उसकी रुचि नहीं है। ऐसे परिणाम वाला दर्शनविशुद्ध 'अन्तरात्मा परम 
फरुणार्म तीर्थंकर प्रकृतिका बंध करता है। ' 

_भावात्मक सप्तदखका श्रद्ान--दर्शनविशुद्ध अन्तरात्मा सप्ततर्त्रके सम्बन्ध 
में चिन्तन कर रद्द है, इस सप्ततत्तके श्रद्धानको आंतरिक रुपमे निरख रहादै। 
आप्नव, बंध, सम्बर, निर्गरा और मोक्ष, ये £ तत्त्व अभी व्यवहारनयसे देखे' 
जारदे थे, अब इन पंच तत्त्तोकी निश्वयनयसे देखा जारहा है। निश्चयनयमें 
विषय एक पदार्थ होता है। जेसे कि पहिले वताया था कि जीवमें कर्मोका 
आना आश्रव है, तो इसमे दो पदार्थोंकी नाम लिया गया है-जीव और पुदुगल 


' कर्म। किन्तु निश्चयसे देखनेपर दो पदा्थोंका नाम नहीं आना चाहिए। 


अतः निश्चयदृष्टिसि अब एक ही इस जीवके यदि जीवके ४ तत्व दिखरदे हैं 


- हो झ्ञानीकी अन्तदृत्ति समझनेके लिये आप भी फेवल जीवको द्वी देखिये । 


भावात्मक सप्ततत्वके विवरणमें जीव, अजीव और आश्रव तत्त्व--इस जीवमें 


'* मूल तो है खवमाव, चेतन्यभाव और वर्तमान परिस्थिति है विभावकी। यह 


जो मूल स्वभाव है वह तो है जीव और जो बिभाव है, विकार दे वह जीव 
नहीं है, बह है अजीव । जिस दृष्टिमे रहकर ज्ञाता जानता है उस दृष्टिके 
मुताबिक उसका स्वरूप दिखता है। इस दृष्टिमे यद्द जो मनुष्य है यह जीव 
नहीं है। ये पशु पत्षी कीढ़े मकोड़े जीव नहीं दै, किन्तु इनमे बसने बाला जो 
अनादिं अनन्त शाश्वत 'चैतन्‍्यस्वरूप दे वह जीव दै। ये दृष्टिकी बातें हँ। 
किसी भी दृष्टिकी बरातको- स्वेथा कह देनेसे वह विपरीत हो जाता है रे 


' खेतन्य स्वमावसात्र हैं, इस स्वभाषमें विभावका आजाना: इसका नाम 
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आश्रव। निरखते जाओ, उस जीव और अजीवको देखकर यह पंच तत्वकी 
व्यवस्था बनायी जारही है। स्वभावमें विभावका आना आश्रव है। स्वभावके 
मायने है शाश्वत चित्खभाव और विभावके मायने है रागद्वेप । 


भावात्मक धन्‍्थदत्त्व--स्वभावमे विभावका बेंधना बंध है, उसका संस्कार 
बना रहे उसकी पकड़ बनी रहे वह बंध है। आना और पकड़ करना इन दोनों 
में अन्तर है। आश्रव तो केवल आनेका नाम है और बंध पकड़नेका, रोकनेका 
नाम है । जैसे किसीको क्रोध आता है और चला जाता है। यह भोटी बात 
कह रहे हैं। क्रोध यों नहीं होता कि आया और चला गया | क्रोध भी पकड़मे 
आता है तब गुस्साका रूप बनता है। मोटे रूपसे सममलो-एक पुरुषके क्रोध 
आता है और चला जाता है, और किसी मजुष्यके क्रोध पकड़मे रहता है। 
क्रोधको पकड़कर बैठता है। आज दाव नही लगा तो कल देखेंगे, संस्कार बना 
है, यो ही समझ जाबो कि विभाव आये तब तो आश्रव है और जीवसें 
७0 होगयी, चीव जम गयीं, बासना हुई यह बंध है। ये दोनों 
तत्त्व देय हैं । 


भावात्मक संवर निजरा व मोक्षतत्त--देयभूत आश्रव और बन्धकी अतिक्रिया 
में दो तत्त्व हैं सम्बर ओर निगेरा। जीवमें विभावोंका आना रुक जाना 
इसका नाम है सम्बर। और जभीवस्वभावमें से विभावोंका कड़ना इसका 
नाम है निर्गेय। इसही उपायसे जब जीवसे ये रागादिक विकार सब दूर 
दो जाते है, शुद्ध ज्ञानमात्र यह आत्मतत्त्व रहता है तो वह हुआ इसका मोक्ष, 
ऐसी दृष्टि रखनेवाला द्रोनविशुद्ध सम्यग्दष्टि जब विश्वके जीवबॉपर नजर 
करता है और उनके दुःख देखता दै व इनके दुःख, कए दूर हों ऐसी जब उनकी 
परम कछणा जगती है तब तीर्थंकर प्रकृतिका बन्व होता है। पहिलेके सप्त- 
तत्तवके श्रद्धानके विवरणसे यह विवरण कुछ कठिन लग रहा होगा। लेकिन 
नयोंके स्रूप जाननेपर यह परिज्ञान सुगम होता है. पहिले व्यवहास्नयकी 
अपेक्षा बात कद्दी थी। अब यह अशुद्ध निश्चयनयकी अपेक्षा बात है। 

विशुद्ध निश्चयनय्ते सप्ततत्वोंमें जीव और अजीवतरव--अब जरा 
निश्वयनयकी अपेक्षा भी सुनिये। सम्भव है यह अत्यन्त अधिक फठिन कप 
ल्ञेकिन अपना उपयोग सावधान रखकर सुननेसे ऋुछ यह दुर्गेम न होगा । अभी 
वो रागादिक बिकारोके आने, बैंथने, रुकने व झड़नेकी अपेक्षा दी गयी थी, 
अब यह्‌ उच्च आंतरिकतासे मिरखा जाने वाला आध्यात्मिक विवरण है | यह्‌ 
आत्मा ज्ञायक है, सर्व पदार्थोंको जाननेवाला है। सब पदार्थ जिसके जाननेमें 
आते हैं वह तो हुआ ज्ञायक और सर्च पदाथे हुए ज्लेय | इस ज्ञायकमे ये वाह्य 
पदार्थ जेय नहीं चाते हैं, ये ज्लेय पदाथे ज्ञेयोंकी जगह रहते हैं और यह शायक 


(१२ ) [ पोंटशभानताअवचंत 


आत्मा, जाननेयाला यह आत्मा शपने अ्देशोर्मे रहुता है । इसंक्रे साथ ही साथ 
थष्ट भी जानें कि साय प्रात्मा परमार्थसे निश्ननसे किसी बाह्य पदार्यकी नहीं 
जानता है, उिन्‍्ठु अपने धानके परिशमनरों जानते हुए में जो बाह्मपदार्श 
प्राश्यमृत होते है, लॉग उपचारसे उत्त बाह्य पढार्थडरा जानना पद्द देते है 
जिन्‍्मु बलुतः या! आत्या किसो भी ब्राद्ष पदारयकों जानता नहीं है. परमार्थतः 
यह शायक निज द्याफार परिणभनो जानता है। अनः यही ज्वायक हुआ 
जीव और छेयाफार हुआ अजीब । 


हृष्टान्यपूर्वक परनार्थता प्ञागनरिद्विता उिउरण--जसे दर्षण सामने श्सलो तो 
आपके पीठ पीछे जो भी लोग से दोगे उन सबका प्रतिविम्ध 'उस दर्पणमें आ 
जायगा आप देख तो दर्पणओो रहे थे लेक्नि पीठ पीछेफी सारी वानें वसान रहे 
' थे । थे दो आदमी से हैं एफने शिर हिलाया, अब इसने पैर दिलाया, जो जो 
कुद हसकने पीठ पीछे रइनपाले लोग करेंगे वे सच "आप बताते जायेंगे | आप 
टैस़ रहे हैं दर्पण, पीठ पीछेफे लोगोंडों नह्दी देस रहे हैं । केबल दर्षणऊ़ो देस 
फर आप पीछेवाली पातें बताते जा रदे हैं। यो ही हम आप सब आत्मा 
फेवल आपने आपके परदेशोमे अपने गुणोके परिणमनऊा ही 'प्रनुभव करते हैं, 
, झिसी बाह्य पदार्थका श्रतुभव नहों है। '्अपनेमे जो श्ञान दे उस झान गुणका 
जो शेयाकार परिणमन दोता है सो अपने दी अन्तरमे द्ोनेवाले तेबाकारफो 
हम जानते हैं पर उस निज तेयाकारको जानते हुएकी स्थितिम हम उन बाह्य 
पदार्थोका बयान ऊर जाते हैं जो आ्राभयमूत् हुए हैं। यो थोड़ेमे समक लीजिए 
कि हम झिसी बाह्ष शेयश्रे नहीं जानते, फिन्तु अपने आपमें जो मलऊ है, 
ज्ञेगराफार है, मतिभास दे उसे ही जानते हैं । है 


अन्त, आराखव घन्धका रूप--मोटे रूपमे यह भी समझ लीजिये कि जब दस 
याद्यविपयक छ्ञान फरते तो फिसी आफतमे पड़ जाया करते हैं। न जानें हम 
किसी बाह्यपदार्थविषयक ज्ञानरी, तो हम बड़ी शांति सन्तोपसे रहा करते है। 
इतनी वात समम लेनेपर अब आइये मकृत वातमे। यहों शेयकी चर्चा कर 
रहे हैं धन्तर्तेयकी | वाह्मपदार्थ वो इस मुझ ज्ञायकम आते ही नहीं हैं। क्‍या 
थे भीत, फिवाड़, चौकी गुममे घुस जाते ? इन पढायोंका जेसा स्वरूप है. 
शक्ल है, आकार दे उस प्रकारका जो इस शआत्मामें एक प्रतिमास होता है यह 
तो धाम्मवम उस शेयासारको ही जानता है इस बाह्य पदार्थको नहीं जानता ह्ढै। 
खय विशुद्धनयसे देखिग्रे-इस झानमें शेयके आनेका नाम आश्रव दे ओर इस 
ताममें इस शेयके वेंध जानेका नाम बंध दै। होता दे ना ऐसा कि जो इष्ट दो, जिसे 
हम जान रद पद उसको हम जानते रहनेकी द्दी कोशिश करते न यह हुआ बन्ध। 


, झस्तरिक च्ा--सैया ! यह पहुत आंतरिक ऊँची चर्चा है, जिसकी स्पष्ट 


बर्शनविशुद्धि (१३) 
समममें न आये वह इस श्रद्धासे, अपने उपयोगकी सफल करे कि अद्दो जन 
सिद्धान्तमें या शुद्धस्वरूपमे पहुँचे हुए अरहंतभगवंतोंका, ऐसा वस्तुस्वरूपका 
उपदेश है जो वस्तुमें पाया जाता है जिसका समझना भी दुगेम हो रहाहे । यह 
कोई इतिहासकी चर्चा नहीं है कि फलाना देव आया, फलाना भगवान बना," 


उसने यो किया, यद्द कोई इतिद्दासको वात नही है, यह आपकी ही बात है 
आपके अन्तरकी बात है, यहीकी बात है । 


ज्ञानाकारकी अचुभूति--ज्ञानमें झेयका आना रुकजाय, यह संवर है। जब 
इस ज्ञायकर्में शेय नहीं होता है. तो यह ज्ञायक निज ज्ञानाकारं परिणमता है। 
एक मोटी वात सममलो । जब कभी आप ऐसी हिम्मत चनाएऐँ कि से पर 
पदार्थ अह्िित हैं, असार हैं, मिन्न हैं, में किसी भी पर पदार्थों न जानेंगा। 
सव हट जाबो-किसी भी पदार्थकी जाननेका मुझे प्रयोजन ही नहीं है, यदि वन 
जाय ऐसी स्थिति कि कोई भी पर.पदारथे आपके जाननेसे न आये तो उस समय 
आपका ज्ञान किस रूप रहेगा, बताया नही जा सकता,' लेकिन फिरमी कुछ 
युक्तिसे बतावे किस रूप रहेगा ? उसका कोई नाम नहीं लिया जा सकता | जो - 
निञ्न ज्ञान है, सहज विकाश है, केवल उस ज्ञान प्रकाश रूप रहेगा, यहाँमी 
कुछ ज्ञेयपना संभव है, किन्तु जहों किसी भी ज्ञयके ज्ञानमे स्थान न॒दें शेयका 
सस्वर करें तो ये ज्ञान निज ज्ञानाकार रूप रहता है। ऐसी स्थिति ऊँचे ज्ञानी 
संत साधुवोके होती है, श्रेणीमे रहनेवाले मुत्रियोके दोती हैं, कभी श्रेणीके 
पहिले भी सम्यग्दष्टियोकें क्षणमात्रको होती दै 


आन्तरिक निर्जरा'व भोक्ष--ज्ञायकमं जेयका जो संरकार पेड़ा वह मंडू जाय 
इसका नास है निर्जेया और ज्ञायकमात्र ज्ञायकरूप रहे यह हुआ मोक्ष । ये 
अपने स्वरूपके पहिचानने के लिये ही पंचतत्त्व हैं। ऐसे भी प्रयोगरूपमें सप्त- 
तत्वमें प्रतीत्ति रखनेवाला यह दरशेनविशुद्ध अन्तरात्मा' परम क्रुणामे जवं 
आता हैतो इसके त्तीथकर प्रकृतिका बंध होता है'। संम्यग्द्शनकी निर्मलतां 
वहाँ प्रकट होती है जहों इसके अन्तरमे निर्चिकल्परूपसे प्रवेश होजाता है 


भक्तिमप्ता--पुराणोमें कहते हैं कि रावण जब चाल़िमुनिको न मिटा सका 
ओर स्वयं जब खेदखिन्न हो गंया तो क्षमा मांगता है--अपनी जान.वच्चाता है 
ओर फिरमी पर्वतपर चढ़कर देखने जाता है तब तक वह प्रभु केबली होगए। 
उनके सन्मुख जब रावणको तीम्र मक्ति उत्पन्न हुईं, वीतराग सर्वेज्ष ब्ानेस्वरूपके 
प्रति अत्यन्त अनुराग जया तो कहा गया है कि उस समय वह भक्तिमे ऐसा ररू- 
विभोर होगया था कि कोई बाजा उनके पास न था तो हाथकी नस ही फूककर 
उन्‍होंने, भक्तिमग्रताका अनुमव किया और तीथेर्कर प्रकृतिका वंध किया। वह 
था क्षयोपशम्त सम्यकक्‍त्व । इस सस्यग्दर्शनमे मी तो्थंकर प्रंकृत्तिता वंध हो 


| 


(१४). [ पोडशभावनाम्बचन 


जाता है। क्ञयोपशम-सम्यकत्वके समय तीर्थंकर प्रकृतिका बंध हुआ, लेकिन पहित् 
हा जाइशा चंघ है 204 व प्राणान्तका समय आया, हे 
छूट गया गतिमे पहुंचा | यदि पहिले अन्य आयु न 
नियमसे वह स्वर्ग और ऊँचे वैमानिक वासियोंका देव ही होगा । देखो पहिले 
के अशुभ परिणामोंके कारण जो आयु चॉबली, उसका भोग करना ही पढ़ा 
ओर अन्‍्तमुंहूर्तके लिए यह तीथेकर प्रकृतिका बंध फरनेवाला ही मिश्याइष्टि 
घन गया। क्षयोपशम सम्यकत्व छूटा, नरकगतिमें पहुंचा, जब तक भी नारकी 
पर्याप्त नहीं बन जाता है, तब तक उसके सम्यकत्व नहीं है और तीर्थंकर प्रकृति 
जो बंध चुकी वह वही ही दै। दहालाकि उसके अब नीथकर प्रकृति बेंच नहीं 
रही, किन्तु सत्ता तो है । 


तीर्थक्वरमकृतिबन्धर्में सुगतिका नियोग--यह उक्त उदाहरण एक अपवादरूप 
है, किन्तु जिसके तीरथंकर भ्रकृति बेंघती है. व ' प्राणांत करके उँचे वैमानिक 
में देव दुआ करता है, और देवसे चयन करके वह उत्तम मनुष्य होता है' वहाँ 
पंच कल्याणक उत्सव होता है। जब ज्ञान कल्याणक हो जाता दै, केवल श्लान 
दो जाता है. तब तीर्थंकर प्रकृतिका उदय होता है। धर्मकी श्रदृति, तीथंकी 
प्रवृत्ति, उच्च देशना ये सब समारोह होते हैं। कभी ऐसा भी हो जाता है कि 
उस ही मनुष्यभचमें पदिले साधारण मनुष्य द्वी था, बड़ा हो गया, अब किसी 
भी समय तीथकर प्रकृतिका बंध हो जाय और उस ही भवमें उसका उदय आ 
जाय तो उस तीथकरके गर्भ कल्याणक और जन्म फल्याणक न हो सके, किन्तु 
. तप कल्याणक, ज्ञान कल्याणक, निर्वाण कल्याणक द्वो जाता दै। यों फेबल तीन 
ही फल्याणक समारोह हुए । ऐसे जीव भरत ऐरावतममें नहीं होते । बिदेदद 
क्षेत्रमे ही ऐसी स्थिति आती है। केाई पुरुष मुनि हो जाय तब तक भी तीर्थंकर 
प्रकृतिका वंध नहीं था | मुनि अवस्थामें तीर्थंकर भक्ृृतिका बंध हुआ तो अब 
क्या है ? तप कल्याणक तो मनाया नहीं ज्ञा सकता । दीक्षा तो पहिले ही ले 
चुके ये। अब उसके दो ही कल्याणक होगे। ज्ञान कल्याणक और 
कल्याणक | ऐसे भी जीव बहुत कम दवोते दें ये भी विदेद् क्षेत्रमें संमव दै । 
विदेद्ोमें पंच कल्याणक समारोहवाले तीथेकर अपेक्षाकृत न्यूनकल्याणवालोंसे 
अधिक दोते हैं। ० 
* परमार्थ स्वपरकरुणा--सप्त तत्वके श्रद्धानी दर्शनविशुद्ध अन्तरात्मा अपने 
झापके सिंचनमें कि यह निजका अंकर बढ़ता द्वी जाय, दर्शनकी विशुद्धि बढ, 
चोरित्रकी इृद्धि हो ऐसे इस अकुरके सिंचनमें निज स्वभावकी उपासना करते 
हैं, यो तो अपनी कठणा करके ओर वाह्ममे जीवोकी व्यथ्थमें ऐसी हु्दशा निरख 
कर उनके प्रति भावना करते हैं कि ये जीव अपने इस सुगम स्वाधीन निज 


दर्शनविशुद्धि, दिनाडु १०-६-६४ ] .' (१५) 
स्वरूपको देखलें और ममताके, अहंकारके स्व संकटोंसे दूर हो(जायें ऐसी , 
. उनकी गा का होती है, इस दर्शनविशुद्धिके म्रतापसे उनके तीथंकर मकंति 
का बंध होता है। के 


भेदविज्ञानमे भायोजनिक वोध--देव, शास्त्र, गुरुकी उपासनासे और ७ तत््वोके 
यथार्थ अवगमसे जीवके स्वपरभेदविज्ञान प्रकट द्ोता है। मैं क्या हूँ इसका 
निर्णय जब तक आत्मा और अनात्मा सबका 'प्रायोजनिक बोध न दो, नहीं 
दो सकता है। मैं क्या हूँ इस सम्बन्धमें पृज्यपाद अस्ृतचन्द्रजी सूरिने कद्दाहै- 
आ/त्मस्वभाव॑ परभावमिज्नसापूर्णमाधन्तविमुक्तमेकस, । 
विल्लीनसंकल्पविकहपजालं प्रकाशयन्‌ शुद्धनयोअभ्युदेति ॥ । 
यह आत्यस्वभाव कैसा है इस बातको अकट करनेमें समर्थ शुद्धनय है, मैं 
आत्मा स्वतः स्वयं शाश्वत कैसा हूँ इस बातको निरखना दै। किसी परवर्तु 
की अपेक्षा अथवां सम्बन्ध लगाकर किसीको सह्दी नहीं जान सकते है, इस 
कारण आत्मस्वभावका जाननेमे समर्थ शुद्धनय ही है। 


आत्मतत््वकी परसे विविक्रता--यह मैं आत्मतत्त्व समस्त परभावोंसे न्यारा 
हूँ। मैं में हूँ, में अन्य कुछ नहीं हूँ इतनी बात तो है ही यह तो सब्वे साधारण 
बात है । काई भी पदार्थ तब है जब वह अन्यरूप नहीं है। चौकी चौकी 
' कब रह सकती दे जब यह घड़ी चस्मा भीत किवाड़ आदि रूप न हो।' सभी 
लोग जानते हैं। मैं मैं कब रह सकता हूँ जबकि अन्य रूप न होऊे । यह तो 
प्रत्येक वरतुकी एक साधारणसी बात है। में समस्त परपदार्थोसे न्‍्यारा हूँ, 
इतना जाननेपर भी अभी मै क्या हूँ इसका परिज्ञान नही हो सका है। इसके 
आगे ओर चलिए | 


आत्मतत्त्वकी परभावसे विविक्तता--जितने भी परभाव है अर्थात्‌ परकर्मोद्यका 
निमित्त पाकर उत्पन्न होनेवाले जो मुझमे परिशाम हैं ,उन परिणामोंसे भी मैं 
न्यारा हैँ अर्थात्‌ रागर्रेप मोहादिक विकार भावोरूप मैं'नहीं हूँ। यहाँ तक 
दो बातें जाननेमें आयीं। मै पररूप नहीं हूँ ओर रागादिक विकाररूप नहीं 
हूँ पर इतने पर भी मैं स्वयं परमार्थ क्या हूँ इसका ग्रहण नहीं हो पाया है। 
इसके ग्रहण॒के लिये आइये, आगे बढ़िये। 

आत्मतत्वदी आपूर्णता--क्या मैं इस छुटपुट ज्ञानरूप भी हूँ जो ज्ञान हमारे 
रातदिन चला करता है, कभी कुछ जान लिया कभी कुछ जान लिया ऐसा जो 
खण्ड-खण्ड ज्ञान चलता है क्‍या मैं उन खण्ड ज्ञानोरुप हूँ फिर अध्यात्मकी 
ओर तवा तो विद्त हुआ कि मैं खण्डज्ञानरूप भी नहीं है, किन्तु मैं आपूर्ण 
हूँ, मै अधूरा नहीं हूँ, शुद्ध परिपूर्ण हूँ, आपूर्ण हूँ। यहां दक तीन बातें आयीं। 


(१६) , ' *. [ बोड्शभावनामगचर्ण 


मैं परसे जुदा हूँ, परभावोंसे जुदा हैं, सर्वेसे श्थक इतनेपर भी दृष्टि एक' 
जगदद अठकी रद्द सकती है। जो मेरा केवल केक विकार होना है वह 
केवल ज्ञान परिणमन तो परसे मिन्न है, परभावोंसे मिन्न है और अधूरा भी 
नहीं दे 22९5६ क्या मैं केवलज्ानादि स्वभाषपर्यायप्रान्न हूँ । यहां कुछ बात 
अटक जाती है। 


आात्मतरवकी शाश्वतवा--मैया ! सहसा सुननेमें तो ऐसा लगता है कि हाँ मैं 
केवलश्लानस्वरुप हूँ, किन्तु इस केवल ज्ञानस्वरूपका तो अर्थ अनन्त ज्ञानसे है। 
तो बह अनन्त क्षान मेरे सत्तवके सम्बन्धसे तो नहीं है, अनादिसे तो नहीं है यह 
तो किसी दिन अकट द्वोता है तो जब तक प्रकट नहीं हुआ था केवल ज्ञान, तव 
तक क्या मैं न्‌ था, क्योंकि अब तो केवल झ्ानमात्र अपनेको माना ? जब कुछ 
अध्यात्मकी ओर और चलते हैं तो यह व्दित द्वोता है कि मैं केवल श्ञानादिक 
स्वरूप शुद्ध विकाशमात्र नहीं हैँ, ये सव भी प्रयावे हैं ।' इतनी बात अवश्य है 
कि वे मेरे स्वभावके अनुकूल पर्यायें है, किन्तु मैं यदि उन स्वभाव पर्योयसात्र 
होता तो उससे पहिले मेरा अस्तित्त दी न समझना चादिए। इस फारण मैं वह 
हूँ जो आदि अन्तसे रहित हूँ । यहां तक चार बातें आयीं । मैं परपदार्थोंसे भी 
मिन्न हैं, रागादिक विकारोसे न्यारा हैँ ओर आपूर्ण हूँ, तथा आदि अन्तकर 
रहित हूँ। हॉ लो अब आया समममे ठीक फद्द रहे हो तुम | मैं एक चेतन्य 
स्वभावमात्र हैँ, इन चार वातोके समझने पर कि मैं परसे जुदा हूँ, विभावसे 
जुदा हैँ, आपूर्ण हूँ च आदि अंतकर रदित हैं, ओह अब ध्यानमें आया, मैं 
सहज क्षानरूप हूँ, सहज आनन्वरूप हूँ, सहज शक्तिरूप हैं, सहज 
हूँ अब ध्यानमें जचा ) + ४ 

आत्मतत्त्का एकल्व--जरा अध्यात्मकी ओर ओर चलकर निरखें तो मैं 
छितरे-वितरे रूप नहीं' हूँ । यहाँ तक यह अध्यात्मका अन्वेषक एक चित्स्वभाव 
तक पहुंचा लेकिनःअब भी कुछ वात अटक रदी है, महीं तो आनन्वममता ने 
हो जाती | इतना विकल्प और इतना अ्मण क्यो चत्त रद्या है ? हाँ ये भेदकी « 
बातें मठकाने ही लायक हैं । अपनेको नाना रूप माना तव भी वहाँ प्रिकल्प 
है और अपनेको एक स्वरूप माना तब भी यद्दों विकल्प है। 


आत्मतत्वफी 2८ स; शी 33 रहित हूँ | कया कदद नहीं 
सकता। जैसे समुद्के उखड़े हुए ख्तोसे पानी अलग हो जानेपर समुद्रमे 
प्रकट हुए रंट्नोके ढेरदो अथवा रेतके करोंको निकत्ने हुयेको हम देख रे छै। 
किन्तु वे क्तिने हैं उसका वल्लान दम नहीं कर सकते । यहाँ यह अध्याध्मिक 
पुरुष उस अपने आपके चित्स्वरूपको जान तो रहा है, किन्तु वह बता नहीं 
सकता । एक की कल्पना भी हुई ऐसी बाधा, कि एक कहनेपर वह ओेरणा अठक 


है 
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जाती है और स्वानुभूतिकी स्थिति नहीं हो पाती है। यह तो अनुभव करके भी 
देखलो । यह ज्ञान प्रकाश अबद्ध होकर असीम द्ोकर चाहे दूर तक न जाय, रहे. 
आत्मा ही तक अथवा दूर तक भी जाय किन्तु अवद्ध ओर असीमकी पद्धतिसे 
यह प्रकाश चले तो स्वानुभव होता है | हम चादे एक आत्माको ही जाने, किन्तु 
आत्मामे भी बॉधकर जाने तो स्वानुभूति नहीं हो सकतो है। यह मै संकल्प 
विकल्पजालोसे भी रहित स्वरूपास्तित्वमात्र हूँ । यह है बेंदांत अर्थात्‌ वेद मायने 
ज्ञानविकल्प, विकल्पोका जहाँ अन्त हो जाय, ऐसा यह है. एक निज स्वरूप । 


लच्षय और विशुद्धि--भेया ! हो क्या गया। था तो यह आत्मतत्त्व संकल्प 
विकल्प जालसे परे, किन्तु उसको यो मानने लगे कि यह अत्मा एक है और 
स्वंब्यापक है। अरे निर्विकल्पकी स्थितिके मर्मको यो बॉध देना यह तो उसका 
परिचायक नही है | जहाँ विकल्प ही न हो ऐसा यह शुद्धतत्त्व मैं हूँ । ऐसा यह 
मैं अब विकल्पोमे आकर सममाऊँ अथवा अपने आपको निरखू' तो यह कहना 
दोगा कि यह्‌ मैं समस्त अनात्मतच्वोसे न्यारा हूँ । यो निजमे ओर समस्त परमे 
भेदविज्ञान जिसने किया है. ऐसा दर्शनविशुद्ध ज्ञानी पुरुष तीथंकर प्रकृतिका 
बन्ध करता है जब स्वपरकरुणा विशेष जागृत होती है । यह ज्ञायक स्वरूप 
शुद्धतत्तव जिसकी दृष्टिमे सुलभ उपस्थित है वह पुरुष जगतके जीवोपर जब दृष्टि 
डालता है कि अह्ो ये कष्ट भोग रहे है, परिश्रम कर रहे है, हैं तो ये सच ज्ञानानन्द 
स्वरूप, मगर एक अपने आपके इस मर्मका बोघ न होनेसे परकी आशा रखकर 
दीन मिखारी होकर अपने आपको विहल बनाये जा रहे हैं, व्य्थंके भ्रमवश 
परेशान हैं, परेशानीको तजकर क्यो नहीं ये सुगम स्वाधीन सहज स्वरूपको 
देख लेते हैं, ज्ञानीको ऐसी अपार फरुणा होती है तब । 


पारसार्थिक करुणा--ज्ञानीके यह संकल्प नहीं होता है कि मै तीथंकर बनू 
ओर जगतके प्राशियोंका उद्धार करूँ। यह तो अज्ञानभाव है । कोई भी ज्ञानी 
' पुरुष कठेत्वका भाव नहीं ला सकता मैं इस जगतके जीवोको संसारके दुखोंसे 
छुटाकर मोक्षसे पहुँचा दूँ ऐसी बात ज्ञानी पुरुपके आशयमें नहीं है। यह आशणी 
जब भी मुक्त द्ोगा तो स्वयंकी दृष्टि पाकर स्वयंके रत्नन्नय भावषके द्वारा मुक्त 
होगा। उसे तो अपार करुणा आरही है । कोई त्यागी पुरुष, साधु पुरुष कहीं 
जारदा द्वो और रास्तेमें कोई भूखा आदमी मिलजाय. तो उसको भी कठुणा तो 
जाग्रत होती है पर वह कर क्या सकता है. ? पैसा पास नहीं रखता पर करुणा 
तो जैसे गृहस्थको होती है. वैसे ही उन सन्न्यासियोंकी भी होती रहती है, किन्तु 
इसको मैं रोटी वनाकर खिला दूँ. ऐसा परिणाम तो नहीं आता, पर. वास्तविक 
हितपूर्ण करुणा बराबर हो रही दे । ऐसे ही सममिएगा कि विश्वके समस्त 
प्राणियोपर जो कि अपने अज्ञान भावसे बाह्मतत्त्वोंमे लगे हुए है व्यर्थ संसार 
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भ्रमण कर रहे हैं उनको जानकर इन ज्षानियोंके कदणा उसस्न हो रही है, पर मैं 
इनका उद्घार कर दूँ, ऐसा वह करैत्वका संकल्प यो नहीं करता कि करे भी कोई 
सकलल्‍प तो क्‍या उद्धा( कर देगा । एक द्र्व्य दूसरे द्व्यमे कोई परिणमन कर 
सकेगा क्या ? कभी नहीं | 


विशुद्ध परिणामका प्रताप--साधु सतोके सहवाससे स्रयमेव ही लोगोंका 
उपकार होता है, पर साधु सत किहाका कुछ किया नहीं करते हैं। यह दशेन- 
विशुद्ग अन्तरात्मा विश्वके प्राशियोंपर कठणामाव कर रहा है इस ही कठशाभाव 
की विशुद्धित्ते वहा तीथेड्डर प्क्ृतिका वंध होता है। र्पर भेदविज्ञान जिसके 
जायूत है ओर स्वका अभेदज्ञान जिसफ्रो अनुभूत हुआ है ऐसा आत्मभ्रद्धानी 
सत पुरुप चाई चतुर्थ गुणत्यानमें हो, पंचम गुणस्थानमें हो, अथवा मुनि 
अवम्थामे हो वह तीद्वर प्र कृतिका चव करता है। होती है वहाँ यद्यपि येही सोलह 
कारण भावनाये, पर में सोलह का (ण तत कढें, सोलह कारण भावना भाई 
और मे तीर्थ हर हो जाऊँ ऐसा मांगनेसे तीर्थड्डर भकृतिका बध नहीं मिलता है। 
कोई दे नेवाला दूस ए नहीं दे कि भगवानऊो वहा लो, अच्छी सामग्री थोढ़ी 
देकर, सोलह काएणुकी वात कहकर मुमे वह तीर्थ बना दे ऐसा नहीं होता दै 
आर न उनसे भिक्षा मांगनेसे तीर्थद्वर पद्‌ मिलता है। 


मिरड्ल भगवभक्ति -धनजञय सेठ बड़े जिनेन्द्रणकक्त थे । एकबार वे पूजन 
कर ररे थे उस हो समय उनके लडके को सर्पने उस लिया। सेउानी दौड़ती हुई 
आयी ओर कद्दा-सेठजी लड़केफो सर्रते उस लिया । क्रिस, चह अपनी भक्ति 
पूजामें ही लीन था। दो चार वार खीने उनसे कहा, पर उन्होंने न छुना। अतर्म 
गुपसैमे होऊर सेठानी उस बच्चेफो मदिरमे छोड़गयी । लो तुम जानो मरे चादे 
जिये | इतने पर भी घनंजय सेठते पूजा भक्तिमे कोई भग नहीं किया और उसी 
समय आशुऊवि तो थे ही, सक्तततके प्रकार्ड विद्वान, सो विपापहास्सोत्र रच 
लिया। घत्रजय सेडने ए द्विसंयानकाव्य लिल्ला है जिसमें अत्येक श्लोक 
रामका भी वर्णन है ओर कृष्णा भी वर्णन है । पश्चथुराण भी पाण्डवपुराण 
भी बना है। श्लोक एक है और अथे दो-दो निकलते हैं । तो वे धनंजय सेठ 
उस समय अपनी भक्तिमें लीन ये ! लेरिन भगवानके गुणर्मरणके 
उस बच्चेका सर्पफा विष उतर गया । घनंजय सेठ उसी स्तोत्रमें एक जग 
कंदते हैं कि किसी रोगको दूर करनेके लिए लोग तत्र मंत्र खोजते हैं. औपधियां 
किया कतते हैं, पर हे नाथ ये सारीकी सारी चीजें केवल तुम ही वो हो। व्यय 
ही लोग आपको भूलकर बडे-बड़े तंत्र मत्रो्में लगा फिरते है । 'भक्तिके असादसे 
८ वह बालक वहाँ पर नििप दोगया । ह (न 
प्रभुनक्तही सिकांचता -:सैया ! इस मुसंगमें इस बातड़ी ओर ध्यान वित्त 


दर्शनविशुद्धि ] ( १६ ) 
है कि जब उनकी भक्ति पूर्ण हुई तो भक्तिके अन्तमे वे कहते है-- 


इनि स्हुति देव विधाय उेन्गटरं नयाचे ध्वमुपेत्चकोइसि। 

छायानई संश्रयत" स्वत स्गन्कि दायया यायचितयात्मलाभः ॥ 
है नाथ ! स्तुति करके में आपसे दीनताका भाव करके कोई वर नही मांग 
रहा हैं, काई यह्‌ न समझे, अथवा अलंफारमें यो कहो कि दे भगवान यह न 
जानना ऊि स्तुति करके मुझसे झुछ सॉगेगा। मैं आपकी खतुति करके दीनतासे 
आपसे कुछ न मॉँगूगा । यदि आपसे में कुछ मॉयूगा तो आप दे ही क्‍या 
सकते हो, 'आप तो अपने ज्ञानानव्दरसमे तीन हो । तो हम आपसे कुछ माँय 
फर ही क्‍या करें। अगर जरूरत होगी, भूख लगी होगी तो किसी घनीसे कुछ 
कद दूँगा तो वहाँ आजीबका भी मिल जायगी, पर दे नाथ ! आप तो न कुछ, 
देते हो न लेंगे टो | आप तो तावान द र॒समे भरे हो, हस क्या आपसे सांग ! 
““अरे तो फिर स्तुति क्यो करते हो ९ “प्रभो ! यो खुति करत आशा हैँ कि 
मैं जानता हैं हि तुप 'अरचन हो, तुम्दार पास शरीर तह भी नहीं है, तुम्दारे 
पास कुटुम्च नही, परिवार नही, पर दे नाथ आपकी उपासनासे जो कुछ मिल 

सबता थे बद किसी समृद्धशारलीफी उपासनारों नहा मिल सदता है । 


गैभीर अफेचनते सए किलाभ-- अर-अर अभी कुछ कह रहे थे, अब छुछ 
फहते जा र६ हो। हो हो सुनो तो सद्दी पर्वताको जेखा दे सबने, उससे तो पाती 
फी एफ बूंद भी नहीं रट्ती है फ्िन्ठु गढियाँ उस पर्वतसे ही निरुरूती हैं। पर्यत 
अफ्रियन ऐ, उप्तमे जल नहीं है, सूखा हुआ दे, तप रद्दा है। किस्तु लदियां पर्दतों 
से ही निएलती है ओर समुद्र को देखा है. ना, पानीस लवालब भरा रहता है, पर 
समुह्से एफ नाला भी निकलते एुए फ़िसीने स देग्वा होगा । वह समुद्र तो अब 
भी भूखा ऐ-चह फहता है कि हजारो नदियों और आजायें तो भी हमारा पेट 
न भरेगा । अकिश्न पटाइमे से नदिया निकलती है, जल मिलता है, पर 
समृद्धशाली समुद्रसे कुन्द भी जल नद्दी निजलता | आर निकल भी जाय जल या 
फोई घोध गगेरह विगड्जाय तो झाफन आजायगी | यो ही हे प्रश्नो ' आप अफि- 
धन हो, फिरमी पापी उपासनासे जो छुछ मिद्द सकता ४ वह़ किसी 
समृद्रिशाली मे नहीं मिल सस्ता है । यही फारण है कि 7 शुह््‌ अखिव्न 
सामसात भाष परी उपासनासे यहाँ एसी पवित्रता बढ़ती हूँ 2' पापकर्म स्वयं रिपिर 
जाते हैं ओर पुस्यर्स कई गुणित दोफर सामने गति है, छपन आप ऋद्धि सिद्धि 
उतन्न हो जाती दे 

गझ पु हा नियों स्यर्धता-हे नाप * थे स्यापसे उतर रवदा रह ए । शाप 
तो बज दो । पोर एक बाद पीर भी एू कि बीई फमी दा: 
भीने यंउरर द्वाप जो एकर सिर उसफर बलसे कई कि मुझे ऊया जो 'तो उसे 


श्प्ड 


( २० ) [ पोडशभावनाप्रवचन 


विवेकी कहेंगे या पागल फहेँगे ! उसे तो आप पागल ही फरेंगे। अरे छायावाते 
पेड़के नीचे जो बैठा दे बह छायामे दी तो बैठा है, ओर इच्तसे प्राथना करे कि 
मुझे छाया दो, यो ही आपकी खुति भक्ति छायामे बेंठे हो और आपसे हाथ 
जोड़कर मोगे कि दे आम आर वी गेल जैसी बात है । अरे 
प्र्रुकी भक्ति, गुणस्मृति, कीर्तिकी छायामें बेठा हुआ धुरुप स्वयं समृद्ध है। 
मॉगनेसे क्या लाभ ? छाया सॉगनेकी क्या आवश्यकता छायावाल्े पेड़के नीचे 
बैठे हुए मनुप्यकी । 

विविक्त स्वरूपकी हृष्टिमें पारमार्थिक ककशा--इसीम्रकार अभेद मावसे भोर शुद् 
भावसे पमुक्ी स्मृतिमें जो रत है उसको किसी परपदार्थके मॉगनेड्ी क्‍या 
आवश्यम्ता है। यह मैं आत्मा! तो सर्वसे शून्य हूँ, इसका जय अलुभव होता है 
तथ संसारके समस्त वन्धन टूट जाते हैं और जब ऐसे ही जगतके प्राशियोंपर 
इष्टि देते हैं. तो अपार उसकी करुणा उत्पन्न होती है उस समय मानो तीर्थंकर 
भ्रकृतिका वन्ध होता है । 

सम्पश्त्वका प्रताप--तीर्थेंकरप्रकृतिके बन्धके कारणोमे अमुख कारण दर्शन- 
कि द्वि भावना है। सम्यग्दशेन विशुद्ध हो भर समस्त प्राणियोके हितका भेमी 
शो ऐसी विशुद्धि होनेपर दर्शंवविशुद्धि भावना होती है। सम्यग्दर्शन सर्वे घर्मोका 
मूल है.। सम्यक्त्व न हो तो श्रावक अत भी नहीं पल्त सकता और भुनि मत भी 
नहीं पल सकता । करणालुओोगकी दृष्टिसे जब तक परिणामांमें स्वच्छता न जगे 
तब तक उसमे कोई ज्रत नहीं होता । सम्यग्दशनके बिना जितना ज्ञान दै वह 
श अज्ञान दै। जितने तप हैं वे सब कुतप हैं, जितने चारित्र हैं वे सब कुचारित्र 
हैं। अहदो इस सम्यग्द्शनकी आप्तिके विना इस जीवने अनन्तानन्त फाल इस 
संसार अमणमे सो दिया । 

सम्पद:निधि--भैया ! आज जो छुछ दम आपको प्राप्त है उसमें विश्वास 
न करें, उसमे श्रद्धा मत लञाओ | थे सव अनाप सनाप हैं। चूँकि ये सब पदार्ये 
हैं, जायें कहों ? कुछ निर्मित कर्मोद॒यका दे, ये मिल गये, लेकिन इनमे सार 
दुद्य नहीं है, प्रत्युत इनकी दृष्टिमं जो मज्िनता बनती है. वह पतनका कारण 
होंती है। इस वैभवको मूल्यवान न समझो । एक सम्यर्दशेन ही वास्तविक 
निधि है जिसके हानेपर संसारके समस्त सकट दूर हो जाते हैं । जिस जीवके 
सम्यवस्व होता है उसको भय नहीं रहता है स्वरूपमें, अंतरंगमम | 

सम्पग्दष्टिके इहलोकभपका अभाव--सम्यवत्वके बिना यद््‌ प्राणी इस सोकके 
मधसे ज्रस्त दो रहा दे | क्‍या होगा ! इस जोवनमें हमारा शुजञारा 
आपछी दरह होगा अथवा नहीं। कैसे सरकारके कानून बनें और उनमें हमारी 
सम्पत्ति रदे न रहे-कैसे गुजारा दो ऐसा भय अज्ञानीके रहता है। झानी पुरुष 


दर्शनविशुद्धि, दिनाडू ११-६-६४ ] ( २१ ) 


इतना साहसबान है कि उसे इस जीवनका भी फोई भय नहीं है । बह जानता 
है कि मेरा लोक, मेरी दुनिया यह ही है जितना कि यह्‌ मैं ज्ञानमात्र हैँ, इससे 
अतिरिक्त मेरा यह लोक सी नहीं है । क्या होगा ? जो सत्‌ है वह कभी मिटता 
नहीं और इस मुझ सतमे किसी अन्य पदार्थका भ्वेश नहीं। मैं ज्ञानमात्र हूँ, 
ज्ञानको ही भोगता हूँ, ज्ञानको ही करता हूँ, ज्ञान ही मेरी दुनियां है। बाहर मेरी 
कहाँ दुनियां है। में जानवा हूँ-इस ही मे मेरा सर्वे लोक है । 


छन्तह ष्टिके अनुसार बाह्य दृर्शन--दृष्टिके अनुसार ही वाहरमें कुछ दिखा 
करता है । जिस पुरुषका चित्त शोकमे व्यम्न है उस पुरुपको शादी विवाह वरातके 
बीचमे भी बजते हुए बाजे शोकमयी सुन पढ़े गे। अरे ये बाजे जबरद्रती चज 
रदे हैं, ये बिल्कुल व्यथे वज रहे हैं, ऐसा उसे व्यथैसा प्रतीत होता है, क्योकि 
चद्द स्वयं दुखमे है, ओर कोई सुखमें है तो किसी दुःखीको देखकर वह कहदेगा 
कि वह दु खमें नहीं है । यह तो दु.खका बहाना कर रहा है। दुःख तो इसे कुछ 
है ही नहीं । जैसी खुदकी प्रवृत्ति होती है उसके अनुसार ही तो बाहर दिखता 
है। यह बाहरी दुनिया है, उसके भीतरी दुनियांके संस्कार लगे हुए हैं। जैसा 
जिसका जान होगा उसे वैसा ही सब कुछ बाद्यमें दिखेगा। 


अन्तह एके अज्ुसार बाह्मद््शनका एक दृष्टान्त--एक घादशाहफी हजामत बनाने 
एक नाई आया, तो नाई लोग दजामतमे बाते बहुत करते है। थे चुपके रह ही 
नहीं सकते है, सो वादशाहसे गण्पें करने लगा। बादशाइने पूछा कि यह तो 
बताओ कि हमारी प्रजामें कैसा सुख या दुःख है ? नाई कहता है भहाराज प्रजा 
चहुत सुखी है, थी दूधकी नदियां वह रही हैं, फिर घीरेसे पूछा कि तुम्दारे घर 
कितनी गाय भेसें हैं? वोला-मद्दाराज दस-पांच गायें हैं, दस-पांच भैसे हैं। 
बादशाह जान गया कि यह सुखमे है इसलिए इसे सारी श्रजा सुखी मालूम 
दोती है। नाई तो चला गया। अब बादशाह मन्त्रीसे कहता है कि कोई वहाना 
करके इस नाईका घन जप्त करलो और इसकी सभी गाय सैसे छिनालो। तो 
वहाना तो क्रितने दी हो जाते हैं। कोई आरोप लगाकर उसका घन जप्त कर लिया 
ओर गाय सैसें छिना लीं । कुछ दिन बाद फिर नाई आया वादशाहने पूछा कि 
नाई साहब यह्द तो बतावो कि हमारी प्रजा सुखी दै अथवा दु खी है ? तो नाई 
कहता है - महाराज आपकी प्रजामे हाह्मकार सच रहा है, भजा बड़ी दुःखी है । 
ही दशेन भो नहीं होते। तो जैसे स्वयंका चित्त है. वैसा ही वाहरसें 

देखता है । 


ज्ञानीक/ साहस-- मेरी दुनियां मेरेसे वाहर कह्दों है। आपकी दुनिया आपके 
भीतरके विचारोसे बाहर कहों है। मेरी दुनिया है मेरा ज्ञान | भेरा ज्ञान सदा 
मेरे निकट है, इसे कोई चुरा नही सकता, लह नहीं सकता छिपा नहीं सकता | 


[ श्र ) [ पोडशमभावनाप्रवच' 


तब फिर मुझे भय क्‍या है ? थे रहेगा धन तो क्या हुआ, वे सब परपदाथ हैं 
न रदे परिजन तो क्या हो गया । हम अकेले दी तो थे । अकेले भी रह. जार 
कदाचित्‌ तो क्या हुआ, हम हैं, अपने स्वरूपसे हैं। बड़ी द्विम्मत दै इस ज्ञार्न 
पुरुषमें जिससे कि थह इस जीवनमे भी व्यम्र नहीं है. | यह बात केवल सुनने्क 
नहीं है, किन्तु अपने आपमे यह बल लाना होगा, अन्यथा बुरी मौत मर्रेंगे 
जियेगे, कोई लाभ न होगा । मेरा मात्र मैं ही हूँ इस मर्मके ज्ञानी पुरुपको इस 
लोकमें कोई भी भय नहीं दै। द् 


ज्ञानीके परलोकभमयका अमभाव--वहुतसे पुरुष परलोककी बातमे भयभीत रहते 
हैं। बल्कि जितना यह धर्म प्रवर्वन चल रहा है, प्रायः करके भयवे 
आधारपर चल रहा है। मेरा परलोक न बिगड़ जाय इसलिए ब्रत करें, तप करें 
भक्ति करें, मेरा परलोक सुधर जाय, में अच्छी गतिमें जन्म ले, कहीँ परलोव 
विगड़ गया तो कया हालत होगी, यह अज्ञानीकों एक भय बना रहता दे । ज्ञानी 
पुरुषके परलोकका भय नहीं रहता है, क्योंकि वह जानता है कि परलोक कहदों है। 
मेरा मेरे ही पास परलोक है। क्या होगा परलोक ? मैं क्या नया सत्‌ बन 
जाऊँगा ? यही तो रहेगा सत्‌ । यह ज्ञान रहेगा, ये गुण रहेंगे, यह मैं रहूँगा। 
चहों भी कुछ दूसरा नहीं है । यह दी ज्ञान मेरा परलोक है। परलोकका भय इस 
ज्ञानी पुरुषके नहीं होता है। जो पुठुष तीर्थद्वर प्रक्ृतिके बधका पात्र है. उसकी 
यह कथा है कि वह कितना साहसवान द्वोता है । हम थोड़ीसी श्रम सामग्ीमें 
या तफतीमें तीर्यड्ुर अकृतिकों बॉवले एसा भोज्ञापन नहीं है कम प्रकृतिमे । यह, 
तो यथार्थ निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध है, जिस परिणामके करनेपर तीर्थक्ृर 
प्रकरृतिका वन्ध है उसी परिणामसे तो वेंवेगा | यह ज्ञानी कितना साहस बनाये है। 


शानीके वेदनाभयका अभाव-- इस ज्ञानी महात्माको वेदनाका भी भय नहीं 
होता है। वेदना क्या, वेदनाका अर्थ क्या ? लोग कहेंगे वेवना मायने वर्द, 
चेदना मायने पीड़ा, किन्तु वेदनाका अर्थ दर्द पीड़ा कष्ट यह है द्वी नहीं। वेदना 
विद्‌ घातुसे वनी है जिसका अये जानना दे । पेदना अर्थात्‌ जानना, यह वेदन 
शब्दसे ही वेदना वना हुआ दै । वेदना क्या दे ? वेढना यही दे जो यद शानी 
पुरुष जान रद्द है इस निश्चल आत्मस्वरूपको यह उसकी वेदना है। कदाचित्‌ 
शरीरमें कोई विक्रति आजाय और उससे कष्ट उपस्थित हो, वह वहों भी केवल 
बेदंता रदता है.। वहाँ भी वेदुना वनी रहती दे, पीढ़ा नहीं किन्दु श्वान | यह भी 
एक बात है ! यह आत्मा कर्मबद्ध है, फसा दे शरीरसे, इस प्रकारका कष्ड है, 
थह सब भी श्ञानमें रहता दे । श्ञानी पुरुष ज्ञाता रद्म करता है। कष्ट द्वों तो कष्ट 
का भी ज्ञाता है। जबकि अज्ञानी यह सममता दै कष्टमें कि मैं बरवाद हो रहा हैं; 
मै बरबाद हो जाऊँगा । बरबादीका भय इस ज्ञानीको नहीं है। जो दो सो दो, ु 


॥ 
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बरबाद क्या हो जायगा। सत्‌ कभी विनप्ट नहीं होता है । 


ज्ञानी और अज्ञानीका वेदन--ज्ञानीके तो इसकी वेदना रहती है. जो निश्चल 
यह आत्मस्वरूप अनुभवमे आया करता है| यह मैं नित्य अनाकुल हूँ,,अमेद्रूप 
हूँ, पत्येक पदार्थ अभेद्रूप है। उसके समभझनेके लिए भेद डाला जाता दे पर 
जो सत्‌ है वह सत्‌ ही दै। एक है, अभेढ है, ऋह्या देखो तो अपना आत्मरव॒रूप, 
कैसा ज्ञानमय आनन्द्घन अभेदरूप सदसे न्यारा प्रञ्नु स्वरूप हे, कितु इस 
आत्मस्वरूपका आदर न होनेसे यह मुग्ध प्राणी मायामय पुरुषासे, मायामय 
कुटुम्बियोसे आरुक्त होरह्ाा दे जो अत्यन्त मिन्न है; जिनसे कुछ लेनदेन नहीं है। 
अत्येक पदा्थेका स्वरूप चतुष्टय न्‍्यारा-न्यारा है, लेकिन इस मोह मिथ्यात्वका 
ऐसा नशा चढ़ रहा है कि इन मायामयो पदार्थामे ऐसी श्रद्धा है छि ये मेरे हैं। 
इन दो चार जीवोके सिवाय बाकी जगतके अन्य जीव इसकी निगाहें कुछ नहीं 
हैं। वे दो जीव ही सर्व कुछ दिख रहे हैं। एसे मिथ्यात्वका नशा इन जीबॉको 
बरबाद कर रद्दा है। कोई बाह्य पदार्थोंकी परिणति इस मुमकों वर॒बाढ नहीं 
कर सकती । ज्ञानी पुरषोको रंच भी वेदनाका भय नहीं रहता है । 


सम्पग्हप्टिके अगुप्तिमयका अभाव- यह अज्ञानी पुरुष अपनी कमजोरीसे अपने 
साधनोकी कमी देखकर, घर अच्छा नही, किवाड़ मजबूत नही है, गांव भी 
सुरक्षित नहीं है, अनेक बातोको देखकर भयशील बना रहता है | हाय मेरी 
रक्षाका स्थान दृढ़ नही है, न मे रे किला है जिससे कि शत्रु रुक जाये। न मेरे 
पांस कोई ऐसा आवरण है. कि जिससे दुष्टजन अथबा विरोधीजन मेरे पर 
आक्रमण न कर सके, एसा भी भय अज्ञान्री पुरुफके घना रहता है, रिनन्‍्तु ज्ञानी 
जानता दे कि मेरा स्वरूप ही दृढ़ दुर्ग है । जिसका भेदन अणुमात्र भी कोई 
पदार्थ नहीं कर सकता । वस्तुका स्वरूप अमिट है, प्राकृतिक अपने आपकी सत्ता , 
रूपी दृढ़ दुर्गेमे पढ़ा हुआ है। अनादिसे द्वी एसी व्यवस्था है, किसी दिनसे नही 
है। मैं भी बस्तु हेँ। जो बसरतु होता है उसमे ६ साधारण गुण अबश्य होते है, 
उन गुणोसे दी यह बात विद्त होती है कि अत्येक पदाथे अगम्य है । दूसरा 
पदार्थ उससे प्रवेश नही कर सकता है । क 


पढाथेकी पड़गुणात्मकताके परिज्ञानमें निर्भयता-- मैं हूँ, अपने स्वरूपसे हूँ, परके 
स्वरूपसे नही हूँ, मैं निरन्तर परिणमता रहता हूँ, पर अपनेमे ही परिणमता हूँ 
किसी अन्य पदार्थर्म नहीं परिणमता । कोई अन्य पदार्थ मुझमें नही परिशणमता | 
वे अपनेमे द्वी-परिणमते दे । मैं प्रदेशवान हूँ, ज्ञानमे भी आरहा हूँ, ऐसा यह में 
वास्तविक परमार्थ सत्‌ चेतन्यस्वरूप ख़यं हो स्वरक्षित हूँ, शुप्त हैँ, मुझे सय 
किस बातका | जब इस आत्मस्वरूपपर दृष्टि नहीं रहती है. तब परकी बातोंको 
देखकर भय रहा करता दै । प्रसंगकी बात है, कभी चित्तमें यह आता है कि इस 
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देशपर दूसरे देशवाले आजाये, आक्रमण कर के या शासन करने लगें तो फिर 
क्या द्वाल होगा ? वरवाद दो जायेंगे। अरे आत्मीय नातेसे वात कही जा रही 
है। सामाजिक ओर राष्ट्रीय नातेसे नहीं। थे हम आप मरण करके उन्हीं 
बिरोधी देशोमे पैदा हो जाये तब क्या कामना करेंगे । जीव तो वही है। सोचत्ते 
हैं कि ये सात देश किस ओर जायगा, यदि दूसरे शास+ द्वो जायेंगे तो | अरे 
तुम तो आनमात्र आत्मतत्त हो, वाह्य ते दृष्टिकी समता जगाते, इसलिये यह भय 
हो रहा है । यहाँ आध्यात्मिक मंच पर बै3 हुए सुनने की वात कही जा रही है, 
सामाजिक ओर राष्ट्रीय नातेकी वात चहॉँके मंच पर है ही, उसकी अभी च्चों 
नहीं कर रदे हैं। 


ज्ञानी पुरुपडी निर्भगताफा कारण--क्षानी पुछपको अतरंगमे भय क्‍यों नहीं 
रहता उसकी वात कही जारदो दै। वह जानता दै कि में सदा स्वरक्तित हैँ, 
अरत्ता है ही नहीं। कदाचित्‌ कोई राजा मुके अपराब लगाकर फांसीका भी हुवस 
ढे हे, वहां भी में अरक्तित नही हैं । वहा पर भी मैं परियूर्श स्वरक्षित हैँ। जो 
मैं हूं वह स्वरक्षित हूँ, जो मैं नहीं हैँ उप्तकी चर्चा हं। का करना दे । जे जो 
मैं नहीं है उसे में मानने लगे, अपना मानने लगूँ तो भय करना द्वी पड़ेगा | 
जो अपराध करता है उमको भय रद्दा करता है । जिसने अपराब नहीं किया 
उसकी भय ऊिस बातका । अनाओमीय पदार्थ मे यह्‌ मैं हूँ ऐसा विश्वास होनेपर 
भयरी उत्ति होती है । एऊ ज्ञायफत्वरूप आत्मतत्तको छोड़ऊर मेरा अन्य कुडे 
है ही नही, और मानते अन्य झुडमें कि यह मैं हूँ तो इस अपराधका ढएड यह 
है फ्ि निरन्तर अयशील रे, निरन्तर सक्जेश करे। यदि भयसे ओर संक्लेशसे 
छुटकारा पाना है तो कर्तव्य यह है कि हम अपने आपके यथाथे स्वरूपका 
परिक्षान बरें ओर उसऊी ही श्रद्धा रखे । 


ज्ञादीके मरणमयका अभाष--अज्ञानीजन थोड़ी भी कल्पना मनमें लायें कि 
अब तो मरण होनेबाला है तो कितने भयभीत होते हैं। दवाय मरुण होगा, वहुत 
मुश्किलसे यह मलुप्य भत्र पाया, इसे छोड़कर जाना होगा । इतना धन सा 
जिया, इसका विश्योग होगा ऐपी कल्पना करके उसके क्लेश कई गुणा बढ़ जाते 
हैं, किन्तु ज्ञानी पुरप में मरणभय दी नहीं है। क्यो नहीं है ? वह जानता दे कि 
जो भेरा है वह मेरेसे कभी विश्वुड नहीं सकता । जो मेरा नहों है वह इस जीवन 
मैं भी मुकमे बिछुड़ा हुआ द्वी दे। एक घरमें १० आदमी रहते हैं, उनमेसे इुछ 
रे भी होते हैं कि ५४ दू स्रेझा मन विल्फुज्ञ नह्दी मिलता दै, अन्त विपरीत 
विचार रहते है, वे घटमें रहने हुए भी विद्वुडे हुए ही हैं, रह रे दैं एक घरमें, 
जब खहूप नहीं मिलता, विचार नइ/ विज्ञवा तब समोग क्या १ थोही यश्पि 
इस सप्रय शरीर भी लगा है, करिश्ु इस आत्माकरा खहप इसपे मिलता दी नहीं 


] 
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है। यह मैं अज्यन्त विमुख हैँ अन्य सब चेतन अचेतन पदार्थोंसे । तो निकट 
रहता हुआ भी यह सब बिछुड़ा ही है। इसमे आता ही नहीं कुछ । फिर जो 
बिछुड़ गया उसका क्या खेद 


विभक्तोंकी विभक्रता--एक कुजड़ा कुजड़ी थे, दोनो बूढ़े थे । कुजड़ा ऊँटपर 
सवार होकर रोजगारकों जाया करता था वह बुढ़िया उस घुडड़ेसे जला करती 
थी। उस बुढ़ियाफा मन उस घुड्ढेसे न मिलता था सो रोज रोज दोनोमें लड़ाई 
हुआ करती थी | अचानऊ ही एक दिन बुड्ढा गुजर गया तो लोग कहते हैं कि 
शे बुढ़िया अब तो तेरा घुडहा गुजर गया। अब क्या करेगी, बुढ़िया कहती है- 
ओ वह सगे तो चढ़ा ही रहता था, थोड़ासा ओर ऊपर चला गया | सरग 
सायने है झट । ऊँटपर तो चढ़ा ही रहता था थोड़ास। और चढ़ गया । यों ही 
समझो कि मेरे आत्माफ़ो छोड़कर अन्य समस्त पदार्थ इस समय जुदे तो हैं हीं। 
किसी सम्रयक्षेत्रके अरेज्षा और जुदे हो गए, जुडे तो दोनो जगह बराबर हैं | 
किसी चीजके वियोग होनेका फिर विवाद क्‍या ? यह मै आत्मतत्तव ज्ञानद्शन 
करिके परियूर हूँ, मेरा ज्ञान और दर्शन निधि है। वह कभी वियुक्त नहीं हो 
सकता। मेरा आण जान और दर्शन है। ये १० प्राण द्रव्य प्राण हैं। इनका 
वियोग द्वोता है, ये मेरी चीज ही नहीं हैं। मैं तो ज्ञान दशेन स्वरूप हूँ, काहेका 
मरण । मरणऊा भय ज्ञानीको नही होता है | 


मोद समतासे मरण भयकी निष्पक्ति--सरणके समयमे भय होता है. मोह ममता 
के कारण | हाय यह सत्र छूट रहा है. । मरने जा रहे हैं ओर कहते जा रहे हैं 
कि अमुकको ओर बुलादो, मरते समय उसका मुख देखहूं। तो इतनेमें कौनसी 
चड़ी निधि पाली कि अब सरण रुक जायगा । क्या वियोग रुफ जायगा ? कमी 
सरणहार पुरुष बढ़ी चुरी दशामे हो, बोल थऊ गया हो, वेहोश भी रहता हो, 
भर नहीं रहा तो लोग अथे लगाते हैं कि इसकी जान किसीमे अटकी है। कहाँ 
अटकी है ? सब्र लोग जुदा-जुदा अये निकालते हैं। अरे उस लड़कीको बुलादो, 
शायद्‌ उस लड़कीमे ही जान अटफ़ी हो, अठुऊ दामादको बुल्ञादो, अप्तुर भाईको 
चुलादी ओर कदाचित्‌ किसीके आते समय ही उप्तका सरण होजाय तो लोग 
शान बगराते हैं कि देखो मैं कहता था ना कि इंसऊे प्राण अप्लुफपर अटके हें । 
देखो इस ग्रि लडड़ी अःगयी तो इसका सरण होगया । क्या किया जाय चर्चो 
करनेवाले मोदकी पद्धतिमे है और मरनद्वार भी मोहडी पद्धतिका है। तो कहते 
हैं ना, आप डुबन्ते पांडे ले दवे जजमान । तो यहाँवर चर्चोके करनेवाले खुद 
डूब रहे हैं ओर इस सरण करनेवाले फ़े भी हुवा रहे हैं। 


ज्ञानीफा निःशेक स्वसंचेतन--ज्ञानी पुरुपके सरणभय नहीं रहता है। वह तो 
नि शंफ होता हुआ अपने ज्ञानस्य पका ही संवेवन कएता है। यई मैं तो पूरा 
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अकेला हूँ, और कहीं जाऊँगा तो अकेला ही जाऊँगा | पूरा जाऊँगा | 
जैसे कसी बड़े आदमीका तवादला हो तो उसे एक बोगी मिलती है, रेलगाड़ीका 
डिव्वा मिलता है, नौकर चाकर मिलते हैं । सारे नौकर चाकर चूल्द्ा, चक्की, 
गैया, वछड़ा सब कुछ लादकर चल देनेके लिए तैनात रहते हैं । जितना आदर 
यदों दोता है उससे भी अधिक आदर क्रनेके लिए दूसरी जगहके लोग प्रतीक्षा 
करते रहते हैं। वहों अजाजन खड़े रहते हैं । उस आफीसरको उस तवादले में 
कौनसी द्वानि है । यों ही इस मरनेवाले पुरुषको जिसका कि तवादंला द्ोरद्या है, 
पुराने शरीरको छोड़कर नये शरीरमें जारहा है। अपना समस्त स्वदप, समस्त 
आऋद्धि साथमे ले भायगा, उसे कोनसी आफत आयगी । जब शअन्लान छा जाता 
है तो जसपर आपत्ति बिछा करदी है । जानी पुरुपषको मरणका रंच भी भय नहीं 
होता । ऐसे निर्भय पुरुषका स्वपर कदणाके भावसे त्तीथंकर प्रक्ृतिका वंघ होता ) 


... सम्यग्दष्टिके अन्राणभयद्ा मार - दीथंकर अकृतिका दंध करनेवाला अन्तरा- 
समा सर्व भयौसे रहित होता है । इस प्रकरणमे यह बताया गया है कि न उसे 
इस लोकका भय है न परलोरुका भय है न अगुप्तिका न वेदनाका और न मरण 
का भय है। वह तो नि.शंक निरन्तर निज सहज ज्ञानखरूपका संचेतन करता है । 
हेसे दर्शनविशुद्ध अन्तरात्माके अत्राशभय भी नहीं है जबकि अ्रज्ञानीजन सदा 
इस चिन्तामे रहा करते हैं कि मेरेको इस जगतमे कोई शरण नहीं है। जिसकी 
शरण देखते हैं वह्दों ही घोखा मालूम होता है, चाद्दे अचेतन पदार्थोकी शरण 
जावो झीर, चादे चेतन पदाथोंकी शरण जावो। वेचारे अचेतनों व चेतनोका 
कसूर नहीं है वे तो अपने परिशमन से अपनी योग्यतानुसार परिणमेंगे। वस्तुका 
खरूप ही ऐसा है। यहाँ तो यह पुरुष स्थयं अपनी कल्पना बनाता है ओर सुखी 
हो जाता है। कोई परपदाय इस जीवका शरण नहीं है. । वात ऐसी है, किन्तु 
अ्ज्ञानी जीवदी परपदार्थमें शरणबुद्धि है. कि मुे यह शरण दे मुमे अमुक 
शरण दे और होता कुछ शरण है नहीं तव यद्द दुखी द्वोता है। 


यथार्थ निर्ययमें क्लेशोंका श्रभाव--भैया ! यदि पहिले से मान जाये क्रि मेरे 
लिए लोकमे कहीं कुछ शरण नहीं है फिर विपदा आनेपर ढु ख न द्वोगा। पदार्थे 
है किसी भांति, मान रक्‍्खा अन्य भोंति इसीसे दु-ख द्ोता है । कोई गृहस्य 
पहले से ही यदि यद्द मानले कि जितना संयोग द्वोता है उसका नियमसे बियोग 
डोगा, तो वियोग द्ोते समय उसे कष्ट न होगा। बद् तो यह सोचेगा कि मैं तो 
पहिलेसे दी जानता था कि यह चीज रहनेवाली नहीं है । मिटेगी वह जरूर, यह 
पहिल्ेसे ही जानते मे । और कोई अज्ानसे ऐसी बुद्धि बनाए ४२५ 
हीगे दूसरोके समागम, हमारा पैसब समागम नहीं मिटनेको है । कैसे मिटेया * 
मे बलवान हैं, कल्ावान हूँ, लोगोंमें मेरी इज्जत है, चला है, फैसे मिटेगा, ऐसी 
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कोई बुद्धि बनाए और बह मिट जाय तव यह दु खी होगा । 


परसंघोग वियोगकी अज्ञात दशा--सम्पदाको न कोई आते समझ सकता है 
कि कब कहांसे आजाता है और जाते समय न कोई जान सकता है कि कब कहाँ! 
चला जाता है । अरे आये तो क्या, जाये तो क्या । मेरी शांति किसी परभावके 
आधीन नहीं है | हो तो टटोल लो । जो बड़े-बड़े घनिऊ लोग है वे कितने शांतः 
हैं, कितने सुखी हैं। अरे वाह्म पदाथोंमें यह मेरा है ऐसा मानकर अहंकार रसमें 
डूबकर कलुपित मौज मानते है किन्तु ये टिक कब सकते है । ,टिकनेवाली बात 
तो अपना सहज स्वरूप है | उसपर दृष्टि जाय तो उसको छीननेवाला लोकमें 
कोई नहीं है। अज्ञानीको अशरणपनेका भय बना रहता है। मेरेको कही कोई 
/ शरण नहीं है यो शंकित होता हुआ दुखी रहता है । 
अज्ञानीका अनुकूलताबिपयक स्वप्न--अच्छा बतावों सब लोग किसी एकके 
अनुकूल हुए है क्या आज तक ? एक भी उदाहरण वतावो । जब यहाँ भगवानः 
के अनुकूल भक्त प्रेमी अनुरागी सव ल्लोग हो सकते ये । यह इन्द्रजालिया है, 
यह अपनी शान वगरा रहा है। एसा कहनेवाले लोग भगवानके समयमे भी न 
थे क्‍या ? फिर कितने आश्वयेकी बात है कि यह अज्ञानी मोही प्राणी यह 
चाहता है वैसा वस्तुका स्वरूप नद्दी इस कारण यह दु खी होता है । मस्ण समय 
5 पर मणि तनत्र मन्त्र बड़े राजपाट परिजन सब कुछ धरे रह जाते है. । कोई 
बचानेमे सम नही दोता। मरणकी भी बात छोड़दो, वोई पेट दर्द या शिर दर्द 
या बुखार किसीके हो तो उसको भी कोई वॉट नहीं सकता। साधारण भी चिन्ता 
हो उसे भी बॉट लेनेवाला कोई नहीं है। यह्‌ जगत अशरण है, यहाँ मेरा कोई 
शरण नहीं है | 
; अशरणताके चित्रणपर पूक दृष्टानह--एक सभा भरी हुई थी । राजा भोजकेः 
समयकी बात है । राजाने एक पंडितके वापसे कहा जो पासमें बैठा हुआ था कि 
पंडितजी कोई कयिता सुनावो । मेरी इस समस्याकी पूर्ति कर दो “क्व यामः कि 
कम: हरिणशिशुरेवं बिलपति” | तो यह तो जरूरी नही दै कि पंडितका बाप भी 
पंडित दो, वकीलका बाप भी वकील हो । तो उस पंडितका वह बाप पढ़ा लिखा 
न था, वह देहाती भाषामें टूटी फूटी भाषामें पंडितका बाप बोलता है पुरारे बापा ४ 
जापा वहीं-कहीं बच्चोको भी बोलते हैं. । तो पुरा रे बापा मायने ऐ बच्चे तू 
इसकी पूर्ति करदे। वह तो देद्दाती भापामें बोला था पुरा रे बापा । तो कविने 
उन्हीं शब्दोंको (पुरा रे बापा) मिलाकर कविता बनादी ताकि लोगोंकों यह 
बिदित न हो कि बाप मूल है | क्या कविता बनायो 


पुरा रेब्ापारे गिरिरतिदुरारोहशिखरे, गिरौ सब्येड्सब्ये दृवदुद्दनज्वालाब्यतिकरः। 
धतुःपायिःएश्ान्युगयुशतक घावति शुशं, क़ यामः कि कर्म इरिणशिशुरेवं विज्वपदि 9 


६( रेप ) [ पोडशभावनाग्रवचन 


इसमें समस्याका पद अन्तके चरणमे कहदिया और पुरा रे बापा यद शहद 
भपहिले ही वोल दिया | इस छन्दका अथ यह है कि रेवा नदीके तटपर समीपमें 
आगे तो नठी बहरही है और अगल चगल पवतमें बढ़ी आग लग गयी है और 
भीछेसे १०० शिकारी घनुपवाण लिये हुये हिरणके बच्चेकों जानसे मारनेके 
लिये पीछे लगे हैं, ऐसी स्थितिमें हिरणका बच्चा कहरहा है. कि कहां जाएं, क्या 
करे, इस प्रकार वह हिरणका बच्चा विलाप कर रहा है । 


अरारणवाका चित्रण--मैया / ऐसी ही स्थिति हस आपकी है । मोहमें पढ़े 
हैँ, अज्ञानका अचेरा छाया है। शांति सन्तोपकी बात मिल नहीं पाती ! विपय 
कपायोकी अप्नि दहक दददक रही है। आगे दुर्गंतियोंके गड्ढे पढ़े हुए हैं. ओर 
यह रुत्यु पीछेसे इसे मारनको दौड़ रही दै । जैसे एक बांसकी पोलमें कीड़ा घुसा 
दो ओर दोनो ओर आग लग जाय तो कीड़ेकी क्या हालत है. । ऐसे ही दृ॒म 
आप जंतुओके दोनों छोर पर सतपन लग रहा दै। इसके दोनो छोर क्या हैं ? 
जन्म ओर मरण । जन्मसे शुरू हुआ और मरखमें अन्त है एक भवका, यह जो 
जीवन है वह ओर है और इसका जो अन्त है यह छोर है.। इसके ओर छोर है 
जन्म और मरण । इसके बीच पड़े हुए हैं हम आप कीडा । जन्म मरणके भारे 
दोनो ओर आग लगी है । अब इस फीड़ाकी क्‍या दशा है, विज्ञाप करता है, 
संताप करता है, पर हाय रे मोह्दी सुभट तू इतना बलवान है और पहलवानी 
जता रद्द है कि चादे कितने ही उपद्रव हो, हम तो स्त्री, धन वेभव मे ससत हैं, 
कोई फिक्र नहीं। क्या शरण है जगत में, इसका भी तो ध्यान कर | 


अयका सूत्र कारण--इस अशरण जगतसें अन्नानीने वाह्म पदार्थोक्षो शरण 
माना है, इस कारण उसे भय है । जो वाह्य पदार्थोंसे अपनेको शरण नहीं 
मानता, अपने आपके स्वमावकी उपासनामें ही अपना शरण - सममता दे उसे 
किसी प्रकारका भय नहीं हैं, भय होता दै ममतामें । वस्तुत्वरूपके यथाये ज्ञानीको 
थाद्य पदार्थों समता नदी है इसलिये ये सच शान कलायें प्रकट हुई हैं। गुरू 
शिष्य वाली कथा सिद्ध है । गुरूक़ो मिली कहीं सोनेकी ईंट सो सो शिष्यके 
सिरपर रख दिया | गुरू आगे चलते और पीछे शिष्य 'चल्ते। सम्भव दे कि वह 
अऔंट आध मनकी होगी । मारे भारके वह मरा जाय। चलते हुये मार्यमे एक 
जंगल मिला | गुरू शिप्यसे कहता है कि ऐ शिष्य यहाँ सम्दलकर चलना, पेरकी 
श्रावाजसे पत्ते न खड़कने पायें। आगे चलकर शिष्यने उस इटको एक एक कुए 
में घीरेसे पटक दिया | गुरूअब जब कहता है कि देखो घीरेसे चलना, पत्ते न 
खड़कने पायें । तो शिष्य कहता है महाराज अब खूब निःशंक चलो, २ 
श्वीज तो मैंने खतम कर दी। वह डरकी चीज थी ममता, अह्दं बुद्धि। यह मेरी 
चीज है ऐसा मानने से सारे भय लग जाते हैं । 
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शानी शुहस्थ का साइस--भेया ! ज्ञानी पुरुष यद्यपि ग्हस्थ पद्वीमे वहुतसे 
प्रसंगो्म रहता दे, वहाँ क॑ झट भी दे, ग्ृहस्थी भी बसाई है, घनका भी सम्बन्ध 
है पर उसके अंतरज्ञमें इतना महान साहस भरा हुआ है कि कोई अवसर ऐसा 
आरा जाय कि छुछ भी न रदे तो भी कोई हज नही । यह मैं तो परिपूर्ण निज 
जञायकस्वरूप मात्र हूँ, मेरा क्‍या विगाड़ है इतना गॉठका वल है जिस बलपर. 
वह सदा सुखी रहता है। जेंसे किसीकी जेव खूब गएम हो या घरकी तिजोरी 
खूब गरम हो, मायने धन दौलत खुब भरी द्वो तो वह चाहे कुछ खच्चे न करे, पर 
एक बोतल का नहीं तो आधे बोतल का ही सही नशा चढ़ा रहता है । कुछ न 
कुछ मिजाज वह बनाये ही रहता है, चादे वह खर्च न करे, पर गॉठमे वल तो 
है। मौका पढ़ेगा तो देख लेगा। यो ही समझ लो सम्यग्दष्टि ज्ञानी पुरुषको 
गॉठ्का बल है कि मैं परिपूर्ण हूँ, एकाकी हैँ, भुव हूँ, चित्स्वभाव मात्र हूँ, मेरा 
फहाँ बिगाड़ है। मेरी कहीं अरक्षा नहीं। यह बल है उस ज्ञानी मे । चादे वह 
अपने व्ववद्दास्मे कुछ प्रयोग करता है, कुछ नम जाता है, दूसरोके आगे कुछ दब 
जाता है, वहुत सी बातें होती हैं, किन्तु अन्तरमे उसके गॉठका ऐसा वल पड़ा 
हुआ है. कि अनेक चेष्टायें होकर भी भीतर मे वह साहसी है. इस कारणसे 
आंतरिक निवलता ज्ञानी गृहस्थमे नहीं होती है में स्वयं सत्‌ हूँ इसी कारण स्वयं 
सुरक्षित हूँ, इसकी अर्षा ही नहीं है, फिर अरक्षाका भय क्या है ऐसा जानकर 
यह दर्शनविशुद्ध ज्ञानी पुरुष निरन्तर उस सहज ज्ञानका ही सचेतन करता है, 
जैसा में यद हूं अपने आपकी वृत्तिसे अपने आपको शरण मानने वाला वह: 
दर्शनविशुद्ध अन्तरात्मा निर्भेय रद्दा करता है। 


ज्ञानी के भाकस्मिक भयका अभाव--एक भय और होता है वह बढ़ा विचित्र- 
भय है जिसका नास है. आकस्मिक भय । द्ोगा कोई ऐसा डरपोक पुरुष जो यह 
कल्पना फर रहा दो कि थोड़े बिखरे बादल है, कहीं बिजली कड़ककर हमपर गिर. 
न जाय, नहीं तो हम मर जायें । ऐसा भी इस ससय कोई सोच रहा होगा 
क्या * अगर ऐसा कोई सोचता है. तो उसे कितना मू्खें मानोगे । अरे कुछ 
आसार नहीं, इछ वात नहीं और मान लेवे तो उसे मूखे माना जायगा। यों ही 
फोई और माने कि कहीं यह भींट चटककर मेरे ऊपर न गिर जाय तो आए 
ही चले जायेंगे ऐसी अट्ट सद्न आकस्मिक बात कोई सोचे तो उसे कितना चेबकूफ 
कद्दा जायगा । पानी पुरुष यह जानता दै कि इस मुझ आत्मामें कोई दूसरा 
पदार्थ आ ही नहीं सकता | दूसरे पदार्थसे मुकमे कोई बृत्ति बने एसा नहीं होता 
है। यहां कुछ भी आऊरिमिक नहीं है । जो मेरा स्वरूप है, चेतन्य है उस चैतन्य 
स्वरूपके अनुसार ही मुममे घत्ति बनेगी । अट्ट सट्ट इृत्ति नहीं बना करती है ॥: 
इसमें क्या आ्आाकस्मिफ भय होगा । 


६ भे८ ) [ पोडशभावनाप्रवचन 


इसमें समस्याका पद अन्तके चरणमें फहदिया और पुरा रे बापा यह शब्द 
'पहिले द्वी वोल दिया | इस छन्दका अथ यह है हि रेवा नदीके तटपर समीपमें 
शआगे तो नदी धहरददी है और अगल घयल परव्वतमें घढ़ी भ्राग लग गयी है और 
भीलेसे ९०० शिकारी धनुपवाण लिये हुये हिरणके बच्चेको जानसे मारनेके 
लिये पीछे लगे हैं, ऐसी स्थितिमें दिर्णका बच्चा फहरदा दै कि कहाँ जाऊं, क्या 
करूँ, इस प्रकार वह हिरणका बच्चा विलाप कर रहा है। 


डे अशरणवाऊा चित्रण--तैया ! ऐसी ही स्थिति हम आपकी है । मोहमें पढ़े 
४ श्रज्ञानका अंधेरा छाया है। शांति सन्‍्तोपकी बात मिल नहीं पाती। विषय 
कपायोंकी अप्ति ददृक हक रही है। आगे दुर्गेतियोके गडढ़े पढ़ें हुए हैं. और 
यह मृत्यु पीछेसे इसे मारनेको दौड़ रही है । जैसे एक बांसकी पोलमें कीड़ा घुसा 
दो और दोनों ओर भाग लग जाय तो कीड़ेकी क्या हालत है । ऐसे द्वी हम 
आप जंतुओके दोनो छोर पर सतपन लग रहा है। इसके दोनो छोर क्या हैं 
जन्म और मरण | जन्मसे शुरू हुआ भोर मरखमें अन्त दे एक भवका, यह जो 
जीवन है वह ओर है और इसका जो अन्त है यदद छोर है। इसके ओर छोर है 
जन्म ओर मरण | इसके बीच पड़े हुए हैं हम आप कीड़ा । जन्म मरणके आगे 
दोनो ओर आग लगी है। अब इस फीड़ाकी क्‍या दशा है, चिलाप करता है, 
संताप फरता दे, पर हाय रे मोद्दी सुभद तू इतना बलवान दै और पहलवानी 
जता रद्द है कि चादे कितने ही उपद्रव हों, हम तो स्त्री, धन बेभव में मत हैं, 
कोई किक्र नहीं। क्या शरण है जगत में, इसका भी तो ध्यान कर | 


भयका भूल कारण--इस अशरण जगतसे अज्ञानीने वाह्ष पदार्थक्नो शस्ण 
साता है, इस कारण उसे भय है । जो वाद्य पदार्थासे अपनेको शरण नहीं 
मानता, अपने आपके स्वभावकी उपासनामें ही अपना शरण" सममभता दै उसे 
#केसी म्रकारका भय नहीं हैं, भय होता है ममतामें । वस्तुत्वरूपके यथार्थ ज्ञानीकी 
थाह्य पदार्थोमें ममता नहीं है इसलिये ये सब ज्ञान कलायें प्रकट हुई हैं। गुरू 
शिष्य वाली कथा प्रसिद्ध है । शुरूको मिली कहीं सोनेकी रेट सो सो शिष्यके 
सिरपर रख दिया। गुरू आगे चले और पीछे शिप्य चले । सम्भव दे कि वह 
हैंट आघ मनकी होगी । मारे भारके चद मरा जाय । चलते हुये सागेमे एक 
जंगल मिला । गुरू शिष्यसे कहता है कि ऐ शिष्य यहाँ सम्दलकर चलना, परकी 
आवाजसे पत्ते न खड़कने पायें। आगे चलकर शिप्यने उस इंटको एक एक कुए 
मे धीरेसे पटक दिया। गुरू-अब जब कहता है कि देखो धीरेसे चलना, पत्ते न 
खड़कने पाये । तो शिप्य कहववा है मद्दाराज अब खूब नि.शक चलो, डरकी 
श्वीज तो मैंने खतम कर दी। वह डरकी चीज थी ममता, अहं बुद्धि । यह सेरी 
श्चीज है ऐसा सानने से सारे भय क्षय जाते हैं | 


हम 


टॉनविशुद्धि | ( ६६ 7 


जानी गइस्थ का साइस--भैया ! ज्ञानी पुरुष यद्यपि गृहस्थ पदवीमे बहुतसे 
स्संगोम रहता है, वह्दों कू कट भी दे, ग्रहम्थी भो वसाई हे, धनका भी सम्बन्ध 
) पर उसके अंतरक्ष मे इतना महान साहस भरा हुआ दे कि कोई अवसर ऐसा 
श्रा जाय कि छुछ भी न रहे तो भी कोई हज नहीं । यह मैं तो परिपूर्ण निज 
शायकस्वरूप मात्र हैँ, मेरा क्या विगाड़ है इतना गॉठ्का वल है. जिस बलपर 
उह सदा सुखी रद्दता हैं। जैसे किसीकी जेव खूब गरम हो या घरकी तिजोरी 
धूब गरम दो, मायने धन दोलत खूब भरी हो तो व चादे कुछ खचचे न करे, पर 
एक बोतल फा नहीं तो आधे बोतल का ही सद्दी नशा चढ़ा रहता है । कुछ न 
कुछ मिजाज पद बनाये ही रददता है, चाहे वह खर्चे न करे, पर गॉठ्मे बल तो 
है। मौका पढ़ेगा तो देख लेगा। यो ही समझ लो सम्यग्दप्टि ज्ञानी पुरुपको 
गॉठ्का बल है फि मैं परिपूर्ण हूँ, एकाकी हूँ, भुव हूँ, चितस्वभाव मात्र हूँ, मेरा 
कहों विगाड़ है। मेरी कही अरक्षा नही । यह बल है उस ज्ञानी में | चादे वह 
अपने व्ववद्दारमें कुछ प्रयोग करता है, कुछ नम जाता है, दूसरोके आगे कुछ दब 
जाता है, पहुत सी चातें होती हैं, किन्तु अन्तरमे उसके गॉठका ऐसा वल पड़ा 
हुआ है. कि अनेक चेष्टायें होकर भी भीतर मे बह साहसी है. इस कारणसे 
श्ांतरिक नियेलता जानी गृहस्थमे नहीं होती है. मै स्वयं सत्‌ हूँ इसी कारण स्वयं 
सुरक्षित हूँ, इसकी अरत्ता ही नहीं है, फिर अरक्षाका भय क्या है ऐसा जानकर 
यह दर्श नविशुद्ध ज्ञानी पुरुष निरन्तर उस सद्दज ज्ञानका ही संचेतन करता है, 
जैसा में यह हूँ अपने आपकी दृत्तिसे अपने आपको शरण मानने वाला चह 
दर्शनविशुद्ध अन्तरात्मा निर्भेय रहा करता है। 


शञानी के भाकस्मिक भयका अभाव--एक भय और होता है वह वड्ा विचित्र 
भय है जिसका सलाम है आकस्मिक भय | होगा फोई ऐसा डरपोक पुरुष जो यह 
कल्पना कर रहा हो कि थोड़े बिखरे घादल है, कद्दीं घिजली कड़ककर हमपर गिर 
न जाय, नहीं तो दूम मर जायें । ऐसा भी इस समय कोई सोच रहा होगा 
क्या ? अ्रगर ऐसा कोई सोचता ऐ तो उसे कितना सूर्ख मानोगे । अरे कुछ 
आसार नहीं, उछ वात नहीं और सान लेबे तो उसे मूल माना जायगा। यो ही 
फोई ओर मान फि बड़ी यह भींट चटककर मेरे ऊपर न गिर जाय तो प्राण 
ही चले जायेगे ऐसी अट्ट सट्ट आकस्मिक बात फोई सोचे तो उसे कितना बेबकूफ 
कट्दा जायगा । छानी पुरुष यह जानता दै कि इस मुझ आत्मामे फोई दूसरा 
पदार्थ आरा ही नहीं सवता। दूसरे पदार्थमे मुझमें फोई दृत्ति बने एसा नहीं होता 
है। यहां कुछ भी आ्रारुस्मिफ नहीं है। जो मेरा स्वरूप है, चेतन्य है. उस चैतन्य 
स्वरूपकि अनुसार ही मुझमें इति बनेगी । भ्रट्ट सट्ट दृत्ति नहीं यना करती है | 
इसमे क्‍या आफस्मिफ भय होगा । 


छू अत 2 [ :छद्धभाननायथ'पन्‌ 


भवितव्यका दिग्दशंन--विवेकी समझता है कि मेरा भवितव्य सव कुछ मुमे 
दिख रहा है, क्योकि सारी छुग्ली भवितव्यके लिये यह उसके ही अन्दर दे । 
अपने परिणासोंपर कोई दृष्टि दे तो अपना निर्णय दता सकता है कि मेरा 
ह्ोनद्वार कसा है, पर अपने परिणामॉपर दृष्टि देनेवाला भी फोई है ? कोई है 
सके दृष्टि, तो दूसरोसे पूछनेडी कोई जरूरत नहीं है स्वयं ही यह बता देगा कि 
" 3ैं ऐसा हूँ । 

नर+% गतिकी आप्तिके लक्षण - देख लो, यदि बहुत आरम्म और परिभहमें 
निरत रहते हैँ, अबफाश ही नही मिलता कि ज्ञान की दो वाते वाँच सकें, सुन 
सकें, छुछ सत्सग कर सके । हिंतकी बात सुननेका भी जिन्हें अवफाश नहीं है 
जो यो कहद्द बैठते हैं. कि मुझे! तो मरनेतक की फुरसत नहीं है, यह वात तो खैर 
उनकी गलत है। जिन्हें आरम्भ ओर परिग्रह की वासनाके कारण रत्य भी 
#हितकी बात सुननेका, बॉचनेका, चिंवनका अवकाश नहीं है, शास्रमे ऐसे पुरुपके 
लिये बताया गया है। सबको मालूम होगा एक सत्र है, “वहारम्स परिग्रहत्व 
नारकस्यायुप:” रपप्ट वात है, नरकपे जानेकी तेयारी है, है छुछ वात नही, अपने 
परिशामोपर दृष्टि दे तो बात समममे भी आ जायगी ) 


तियंश्गतिकी प्रान्ठिकिे ल३ए--यदि मायाचारका परिणाम बनाया जारहा है, 
किसी ने वुछ वद्दा किसी ने छडे, जिसीकी भाषा भो न्‍्यारी-स्यारी बन गयी। 
लौकरोंसे वोलनेकी भापा नौकर ही जाने, दूसरे न पद्दिचान सकें कि क्‍या फह 
रहे हैं । दिखनेमे दूसरोकी लगता है कि ये घडे सीधे हैं, किग्तु भाषा भी श्रलग 
लग पन गयीं, गुप्त भापामे छल कपट दिलमें भरे पडे हुए हैं। जेसे बगुला 
को देखऊूए लोग सोचें कि इसका तन भी सफेद है, एक चित्त होकर एक टांगसे 
खड़ा है, यह तो वढ़ा अच्छा है, पर अन्दर क्या है भाप भी नहीं सकते, ऐसा 
मायाचारका परिणाम हो तो अपनी बात अपनेडे समझमे आ सकती दै। 
इृप्टि देनेकी जरूरत है, ऐसे परिणाम वालिफा भवित्तव्य स्पष्ट है, तियेख् गतिमें 
अद जन्म लेगा । परु बने, पक्षी बने, कीडा सकोढ़ा चने, छुछ वन जाय। 
देवगतिकी प्राप्तिके ऊरण--अपने आत्मामें बाजबमें धरम घुद्धि है, संगभ, 
दया, दान, उपवास, शील' इनकी प्रोति दै, अपने आपमे कपायोदी मढता हद, 
रोफो क्षमा कर सकें, दूसरोके उपफारका परिणाम हो, गुझमक्तिका मदद 
आवास हो आदिक यदे धर्मेबुद्धि दै, न्रुत आहठिक भाव हैं तो बद देव गतिने 
जन्म लेगा । अंक ु 
..सलुप्य गतिकी प्राप्विके लकण--भेया जो भा वर्तावसे चलता है, 
अल्प.आरम्भ दै, झल्प परिमद दे, शाति समतासे रहता दे बह मस्क्र फिर 
अलुष्य दो लेगा। अपने परिशा्साका निरीक्षण करें, तो अपने को सप्ट मालुस 
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हो जायगा अपना भवितव्य । सो वे सब्र मेरी ही सृष्टि हैं, मेरी ही करतूत है, 
अपनी कल्पनासे अपने आपमें आफतें और आपत्तियां उत्पन्न करली जाती हैं । 


निम॑य स्वरूपके अनुभवकी पान्रता--यहों कोई आकस्मिक भय नहीं है। 
जैसे सफरमें चले रहा मुसाफिर अपने पास भोजन रक्‍्खे है, टिपिन बाक्स 
रक्‍्खे है तो जेसे वह निर्भय नि.शंक रहता है, जब भी भूख लगी टिपिन बाक्स 
खोला और खा लिया, फोई कप्ट नही है, यो ही जब तक कि यह संसार यात्रा 
है तब तक ज्ञानी पुठुषके पास ऐसा अनोखा भोजन है ऐसा अनुपम टिपिन- 
बाक्स है कि उसे कमी शंका ही नहीं रहती । जब चाहे किसी समय, जब भीः 
दृष्टि हुई, अपनी इन्द्रियोको संयत किया, आखोको बन्द किया ओर अन्तर 
में अपने आपको स्वभाव दृप्टिकी कि लो सारे सकट उसके टल गये। फोई 
अशांति नहीं रही अब । उसे क्या शंका है, उसे किसका भय है । 


घन जीवनके उपेक्षकड़ो भयक्रा अनवकक्‍ाश-- लोकमे दो चीजोंका भय ,मानता 

है यह प्राणी, एक जीवनक्षयका और एक धनक्षयक्रा | जिसको जीवन ओर घन 
थे दोनो ही भिन्‍त अहित असार न फुड नजर आते है, जिसने अपने ज्ञानरव- 

भावका अवलोकन किया है. जिसे अपनी परम कला चिदित है । जो जीवन 

आर धनको अहित सानऊर उनसे विरक्त हैं, उसे किसी चीजका क्या, भय 

चह तो जानता है कि मेरा जीवन तो मेरा ज्ञान दर्शन है। कोई घन ले गया 

सो ले जावो । भेरा घन तो मेरा निजी स्परूप है। कभी यदि थोड़ी शक्रा हो 

जाय, फिर लोगोमे अपनी पोजीशन रखनेकी बात आ जाय तो उसे कहाँ रही 

आत्मास रुचि । कहों रही वह आंतरिक प्रीति । यद्यपि सम्यग्दष्टि जानी 

गृहस्थ सी अपना थश, अपना पोजीशन व्यवम्थित बनाये रहता है, किन्तु वह 


पोजीशनसे चिण्का हुआ नहीं रहता | यश भी चन जाता है और उससे परे भी 
रहता है ज्ञानी । 


ज्ञानी पुरुषका सहम उ्यवहार---ज्षानी पुरुपषके तो रहज़ पोजीशन बनती है। 
चनानेसे पोजीशन नहीं बनती दे । लउके भी पोजीरानका खेल खेलते हैं 
किसी लड़केसे कहा किसी लड़केते कि बन जावो राजा, सिपाही अथवा अन्य 
कोई ।.लो वह बन गया। थोड़ी देरके वादमे खेल-खेल मे ही उसे घेसा थप्पड़ 
से मार दिया छो फिर क्या रहा वह वनसा-। अरे तो कोई एसा बन जानेसे 
बनता दे. १. छुछ थो ही अपना यत्न करनेसे पोजीशन वना लेता है कया ? सहज 
रैंसा गुण हो तो होता दै। अपनेमें अबनी चीज ही आती-ह- ऐसा निर्णय है 
ज्ातीको, इससे इस जीवको आकस्मिक भ्रय भी नहीं होड़ा | उसको श्रद्धा है फरि 
मेरेमे अन्य पदार्थेसि कोई आपत्ति ही नहीं आ सकती । .. ,.,,' मु 


* झन्तरात्माकी प्ररमंकरुणा--वीतराग सर्वे परमात्मतत्वको श्रद्धा रखने 
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वाले, और विपय कपायोको दूर करनहारे उपदेशसे भरे हुए शाख्नोफे अनुरागी 
ओर ज्ञान ध्यान तपस्थामें लवल्ीन एवं आरम्भ परिमसे विरक्त साधुवोकी 
उपासनामें क्वीन अन्तरात्मा पुरुप सप्तभय रद्दित अपनेको अनुभव कर रह्दा है 
ऐसा यह अन्तरात्मा जब जगतके प्राणियोके सरूपकी ओर दृष्टि देता है तो 
उसे एक टीस सी पहुंचती दे कि अद्दो, कितना तो सुगम उपाय है आनन्द पाने 
का, अपने आपको पवित्रतम और आवन्द्मय बनाने का, उपाय क्या, यह ही 
स्वयं आनन्दमूर्ति है, किन्तु अपने आपका विश्वास न करके इन विपय भोगोसे 
भीख मांगता फिर रद्दा है। इतनी सुदृष्टि जगे, अपने आपमें रमनेकी पद्धति 
मिले ऐसी परस फठणाका भाव द्ोवा है। इस भावके फलमे यह महात्मा 
अविष्य कालमें धर्मका विशेष नेता बनता दे | 


परोष्षभूत पदार्थोक्ा श्रद्धान--इस अन्तरात्माके सद्ज ही एसी श्रद्धा रहती 
है कि जो फथनी स्वर्ग नरकों की दै, ऊपर स्वर है नीचे नरक दे स्वर्गोंमे अमुक 
प्रकारकी रचना दै, नरकोंमें अम्ुुक-अमुक परिस्थितिया हैं, और भी परोक्षसूतत 
द्वीप समुद्र हैं, लोकके स्थान है, महायुरुपोकी जो कथाएँ आती हैं उन सबके 
अति इस कारण श्रद्धा रखता है कि जब जिसमे युक्ति चल सकती दे ऐसे आत्म- 
हितके निर्णयके प्रयोजक सप्त तत्त्वोंमे कोई दोप नहीं मिल रहा है, बस्तका 
स्रूप जैसा कद्दा यया दै उसमें कहीं दोष नहीं आ रहा है, जिन-जिन पदार्थों 
में चर्तुके स्वरूपदी प्रतिमा चल सकतो है वे अनुभवमें शत भतिशत_ ठीक उत्तर 
रहे हैं, जिन्होंने यह उपदेश किया है उनके आत्त्मतत्त्कके उपदेशमे कोई विचाद 
नहीं दोता है. तब उपदिष्ट परोक्षजूत पदार्थोका विवरण भी यथार्थ है। ऐसा 
अक्ौफिक अन्तरात्मा पुरुष अपली ओर परकी परय करुणामे यत्नशील हो 
रहा है, अलौकिक तत्तके दर्शन फरने करानेको उत्सुक हो रद्दा है। 
धर्मके पुवञमें कोकसुख्कीयान्द्ाका भभाष--मैया ! दर्शनविशुद्ध सम्यर्टष्टि 
घुरुप विषय भोगोमे वा-छ्वा नहीं करता, इन्द्रियच्रिषयोंकी वाम्शा नहीं करबा। 
इन्द्रियके बिषयोंकी चाह करना संसारी जीवॉके प्राकृतिक हो जाता है। वे घ्म 
सागमें श्रद्धाको दूषित नहीं करते हैं, किन्तु घ्मंको धारण करके फलमें 
इन्द्रियके साधनोंकी, समागमोंक्री चाहना यह विभाव श्रद्धाको दूषित फर देता है। 
कोई पुरुष क्लानी गूहस्य दृूकालपर जाता है तो क्या साधु वनकर जाता है. 
क्या उसके अन्दरमें यह आव नहीं रहता है कि आज कुब पैसोकी प्राप्ति हो 
रहता है भाव, पैसा भी जोढ़ना दे दिन्तु मैं पूजा करूं, तीर्थ कहें, गुरूकी 
. हपासना फू, आदार दूँ जिससे मेरेको बहुत पुरुय होगा और घन दृटकर 
आंगनमें गिरेगा ऐसा भाव आनीके नहीं होता है । 
इन्जिगसुखप्राप्िकी पराणीगता घ खास्तदा--ये इन्द्रियके सुख जो कि मोदी 
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जीवोको भज्ते लग रहे है ये हितकर नहीं है, कुछ सुख करने वाले नहीं हैं। 
हितकरकी बात तो दूर जाने दो,ये मात्र अद्दित ही करत हैं । यह सुख प्रथम तो 
वडा पराधीन है। कर्मोंका उठय अनुकूल हो तो यह सुख मिले । पहिली परा- 
घीनता वो कर्मोदयकी है। उदय भी अनुकूल है ओर मिल भी गयातो बड़े 
विधाढकी वात यह है कि वह नष्ट हो जायगा। ये इन्द्रियके साधन मिले तो 
है पर ये कभी मिटे' नही ऐसी अज्नानीकी चाह होती है पर ऐसा हो केसे 
सकता है । 


मरणसमयमें जीव व काय्का प्रश्नोत्त--मरणके समयमसे यह मरने वाला जीव 
इस शरीरसे कहता है कि देख री काया, मैने जीवनभर तुमे केसा सजाया, कैसे 
रस खिलाया, कैसा सरिष्ठ भोजन कराया, तुझको देख देखकर मै कें्ी शान 
बढ़ाता रहा, तुमको ही सजाकर मैने जगतमे इतना बड़मन बनाया, तेरे पीछे 
मैने सारी जिन्दगी लगादी, अब तो तू मेरे साथ चलना । तो यह शरीर मानों 
कहता है कबिकी भाषामे कि अरे जीव तू बावला वन गया है । मै क्या अपना 
धर्म छोड़ दूँ । मै बड़े-वडे महापुरुषोके साथ नही गयी तो तुम जैसे किंकरके 
साथ तो मैं जाऊँगी द्वी क्या । शरीर वहाँ टटका जवाब देता है । इसो कारण 
लोग वित्रश है | यह घन, यह शरीर, यह महल यदि इनका सदा रहे, एसा दावा 
चल सकता होता और मरनेपर भी साथ जाता तो न जानें इस लोकमे क्यासे 
क्या ये सोही जीव कर बैठते | इस बातसे ही ये मोही जीब हैरान हो गये है । 
ये विषयोके सुख विनाशीक है।. - | 


लौ किकसुखोमें क्लेशोकी ब्यापकता--खेर विनाशीक भी सही किन्तु इतनी वात 
हो तो भी भत्ता है कि जब तक हैं तब तक भी.निंरनन्‍्तर सुख तो रहा करे। सो 
यह भी वात नहीं है । जब तक विषयोका समागम है तब तक भी बीच- बीच 
अनेक बार दुख आते रहते है । कौनसा सुख ऐसा है. जो परमार्थसे कुछ भी 
समय तक रहा करे, बीचमे ढु.ख न आये ? भोजनसुख है क्या ? चीजें 
इकट्ठी करो, चूल्हा जलाओ, पकाबो, वीच-बीचमे अन्य खटपटे भी करते रहें 
तय जाकर बड़े श्रमके बाठः भोजनकां सुख मिलता हैं। काई भी सुख हो, 
ग्रहस्थी बसाते हैं. तो स्त्रीका सुख और पुत्रोका सुख्र, वहाँ भी यहं बात देखते 
जावो कि वीच-बीचमे कितन कष्ट, कितने क्लेश सहने पड़ते हैं | पुत्रीकी शादी 
कर रहे हों तो लो चलो सबसे कहो सुनो, अब बरात आ रही है, शादी हो रही 
है, सारे प्रोग्राम चल रहे है, पर बेटीके पिताकी हालत देखो-लगदह-जगह्द पर 
पचोके हाथ पेर जोड़ रहा है । पंच - लोगोको भी उसी समय नखरे दिखानेका 
सोका मिलता है। कोड़े रूठ रहा है उसको सनाया। कितनी मंकटें उसे उठानी 
पड़ती हैं। कोई पद्िज्ेका अपराध माने हो तो वड़ा ही शुरिक्रत हो जादा है 


छः 


( ३४ ) [ पोडशभावनाधवचत 


वह कितना पराचीन है। कितना दुलखोसे भरा हुआ दै यह लोकिक सुल्त, 
जिसडा दर्शन करना हजारों जिद्दावोंसे भी कठिन है | 


शारफा सुखोहतंन--है कल्याणार्थी भव्य पुृठष ! आनन्दका उपाय तो सुगम 
स्वाघीन अत्यन्त निक्रट है! थोडा ज्ञानक्की दिशाकों बदलतें। यह भात्मामें 
रहता हुआ ज्ञान फेवल दिशा हू बदलता है। कहीं आत्मायें से ज्ञान गुर 
निऊलकर बाहरके पदार्थोमे छुप-छुपकर जाया नहीं करता है। यह जान शक्ति 
ज्ञान गुण तो आत्मामे ही रहता हुआ सारा प्रवनन्‍्ध बनाता है, तो यह ज्ञान 
जब वाद्य पदा्थोंकी ओर मुख करता है, (जाता नहीं है, फेवल अपना मुख 
करता है.) दिशा बनाता है तो वज्ञाय वाद्य पदार्थोक्ी ओर दिशा बनानेके 
अपने अन्तरकी ओर सुत्य करलें बस यह तो सर्वे संक्ररोंसे मुक्ति पानेंका उपाय 
है। ज्ञानी पुछप चिंतन कर रहा है। ये दिपयोंके सुख पापके बीज हैं। भोगते ; 
समय ये भते लग लेकिन इनके भोगनेमें पापका विशेष बंध दोोता है. पापके 
फारण मृत है आगामी फालमे कई गुणा दुख देकरके यह सुल अपनी फत्तर 
निकालेगा | सुख ओर हुःखझा इस संसारमे जोड़ा चल रद्द है सुखके वाद दुःख 
आता है, हु खडे वाद सुख आता है अथवा यह कट्ो कि सुख दु खभ्े देकर 
मिटा कएता है ओर दुख सुखऊो उत्पन्न कएके मिदा कला दै। अब आए यह 
चताएँ कि जो चीज सुख उत्पन्न करे बह आपको पसंद है या ढु खड़े जो 
उत्पन्न फरे बह चोज' आपको पसंद है ? छटनी करलो | सुखकी जो उसन्न 
करके मिटे उसका नाम है दु ख और दुःखऊो उत्पन्न करके जो मिटे उसका लात 
है सुख । ज्ञानीकी दृष्टिमें सुख और दुःख दोनो एक समान हैं। उसे तो विलचृस 
परम शरण हितरूप केवल निज शायरुस्वरूपका अनुभष ही जच रहा है। 
बावी और सब चीजें आकुलता रूप हैं। भेया ! बिहलताके अतुभवके नाम दो 
पढ़ गये हैं सुख ओर दुःख, जो इन्द्रियोंको सुदां जाय उसका नाम है घुल भीर 
जो इन्द्रियॉको न सुद्याये उसका नाम है दु ख। सुलमें सु उपसगे है और से रे 
नाम दै इन्द्रियका और दुःखमे दुर_ उपसर्ग है व ख नाम इन्द्रियका है। इन्द्रिय ही 
मेरा खरूप नहीं है तो सुल्ल ओर ठु.ख मेरे रवरूप ही क्या द्वोगे। शानीकी दृष्टि 
में सुख और दुख दोनों एक समान हैं, क्यो समान है कि उसे तो केवल उसके 
निञ ज्ञान प्रकाशक अतुभव द्वी रुच रहा है ओर सर्व सत्य सममरमे आरहा दै। 
बढ़ी विशुद्ध दृष्टि वालेरो सुल और ठु.ख एक समान है। इतना ही नहीं, मुल 
उत्पन्न द्वोता है पुए्यक्रे उद्यसे- ओर दुःख उत्पन्न द्ोता है. पापके उद॒यसे । है 
ज्ञानी पुछपको तो पुध्यक्रा उदय ओर पापका उदय ठोनों एक समान द्ल्िर 
है। पुण्यका उदय द्वो तो क्या है ! यद रूर जो पेश हैं बह अवेतन, ४६१७ 
अजीब तत्त्वोका समुदाय दै। अथवा पापका उदय हो तो क्या है | वहमी 


् 


है. 
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- ही चीज है। यह तो अपने ज्ञान प्रकाशके अनुभवमे ही रुचि रक्खे हे । ज्ञानीफी 
इृष्टिमें तो लौकिक सुख और दुःख सब एक समान है. । जैसे जिस वालकका 
चित्त किसी ओर जगह है, खेलमे है अथवा अन्य खिलौने आदिम फसा है और 
वह न मित्ते तो उसे राजी करनेके लिये चादे आप इमरती दें और चाहे मुजे 
, चना दें। दोनोको मंकोर करके फेंक देगा। मुझे यह न चाहिए। न आपकी 
इमरती चाहिए न आपके भुजे चना चाहिए । उसे तो-अपने मनको प्रसन्न करने 
चाला खिलौना चाहिए। यो ही जिस ज्ञानी पुरुषको निज ज्ञायकस्वरूष आत्मामें 
रुचि है वह उसमे ही रमणकर सहज शुद्ध सुगम स्वाधीन आनन्द प्राप्त करता 
है। ऐसे उस आत्मस्वरूपके रुचिया ज्ञानीको चाहे सुखका साधन मित्ते चाहे 
दुःखका साधन मिले दोनोको मकमोर देता है । मुझे तो यह चाहिए ही नहीं । 


घुण्यपापमें शुभाशुभरागम समानता--जो सुख दुःख समान बुद्धि रखता है 
वह सुख दु.खके कारणमृत कर्मोंके उदयमें भी समान बुद्धि रखता है ओर इतना 
ही नहीं, पुण्य पापवन्धके कारणभूत विभावोमें भी समानबुद्धि रखता है। 
घन्धका फारणमभूत है शुभराग, परोपकार, तप, दान आदिक ये सब शुभराग 
पुण्यबन्धके कारण है ओर अशुभराग विपयोंका प्रेम ये सब पाप बन्धके कारए 
हैं, पर जिसे निज स्वरूपमें अनुराग हुआ है उसे शुभ रागमें भी म्वरूपकी 
अग्राप्ति विद्त होती है। वह तो इन दोनों रागोको एक समान मानता है। 
यह चर्चा चल रही है ज्ञानयोगी पुरुषकी। यह दृष्टि जाना चाहिये कि उसके 
अन्तरमे कितना म्वच्छ परिणाम है, कितना वैराग्यपूर्ण परिणमन है । पापको 
-पाप कहने वाले दुनियांसे अनेक सिल जायेगे पर पुण्यको श्वाप कहने वाले 
विरले ज्ञानी ऊँचे अध्यात्मयोगी पुरुष ही स्रिल सकेंगे । 


समता व परसकरुणाका अधिकारी--जिन्हें पुण्य और पाप दोनो ही एक 
समान विदित होगे'वे केवल एक ज्ञायक स्वरूपकी उपासनामें रत रहते हैं | 
' ऐसी पात्नता वाले पुरुष जब जगतके जीवं।पर ऐसी दृष्टि देते है कि अछो 
जरासा मुख मोड़ देनेकी बात थी, इतना न कर सकनेके कारण इस जीवदी 
ऐसी विडम्बना हो रही है। कभी कीड़ा सकोड़ाके शरीरमें बेंघता है कभी पशु 
, प्षीके शरीरसे बँघता है। कितना पराधीन द्वोता है, कितने संकट सहता है, 
ऐसी जब परम करुणा होती है तो तीर्थंकर प्रकृतिका बंध होता है, लिसके उदयरें 
वह विशुद्ध घसका नेता द्वोता है। ह 
इन्दियसुखमें झानीके आदुरभावह्रा अमाव--जआ्ञाली पुरुष विपयोफे सुखमें 
आंद्र बुद्धि नहीं कश्ता है। किसी भो समय अपन सवको भी अपने दित्तमें 
यह बात भरना चाहिए कि मेरा आदर केवल इस ज्ञान स्व॑रूपमे बनो, इन्द्रिय 
विषयोभि ऋंकटोमे आदर बुद्धि मत बनो। आप घरशन्य हैं, किसीका /ी 


( ३६ ) [ पोडशमावनाप्रवचन 


कोई घर नहीं है। मान लो आप इस घरमे पेंदा न होकर दूसरे गॉवके किसी 
घरमे पैदा होते तो क्या आपको इस घरकी सुध भी रहती ? पर जिस जीवको 
अट्टसट्ट जो मिल गया उसीमे वह मोह करने लगता है। आपके स्वरुपमे कोई 
धर वैंधा हुआ है ब्या ? लिखा हुआ है क्या कि आपका घर यही है दूसरा दै 
ही नही । पर जहाँ यह पहुँच गया बहोके ही कमेलेकी यह अपना मानता है। 
इस भमेलेमं जानी पुरपकी आदर बुद्धि नही रहती है। एसा नि.कांक्ष पुरुष, 
निष्काम पुरुष अपने आपके हितमें भी अदृत्त होता है और परके दितमें भी 
भदत् होता है | > 

स्परद्वितकारीसे परहितकी संभवनता--धार्तवम तो जो अपना हित कर सकता है 
बहौ दूसरोक्ा छित करनेका कारण वन सकता है। जो अपने हितसे दूर है, 


« विपय कपायोमे लवलीन है, मोहके अबेरेमे पठभअप्ट है ऐसा पुरुष कभी धर्मकी 


धुनमे आकर लोगोपर अपना उछ रोव भी जमाये, धर्म करना चाहिए, धर्म 
करो, धर्म करो लेकिन ऐसे ही जब सब द्वो गय तो किसने धर्म किया। मानो 
१००० आदमी बेठे है और भत्येक पुरुष यह सोचे कि मैं दूसरेकेा धर्म में लगा 
दूँ तो यह घमंकी ध्वजा फहराती रहेगी, खुढकी छुछ फिकर नही, ऐसा सब ही 
सोचले कि ६६६ लोगोको घर्मंम लगा दें तो बहों एक भी धम्ममे न लगेगा। 
ओर उनमे से केषल दस ही लोग सोचले कि में किसीका कुछभी उपकार करनेमें 
समर्थ नहीं हूँ. में अपनेको तो धर्ममे लगाऊँ, तो १० तो घर्ममे लगे । 


प्रयेकके धोखेमे सर्वरूपेण घोसा--एकबार राजाने मन्नीसे पूछा-यह तो वतावो 
कि मेरे नगरम कितने लोग आज्ञाकारी हैं और कितने लोग धोखेबाज है ? वो 


, अन्त्रीने कहा महाराज-सभी आज्ाकारी हैं और सभी घोखेवाज है । अच्छा 


मन्त्री, यह तो वतावों कि सभी धोख़ेबाज कैसे हैं ? तो भन्त्रीने उस समय कुछ 
न कहा ओर नगरमे घोषणा करवा दी कि राजा अयुक यज करेंगे सो उन्हें कई 
सौ सन दूधकी जरूरत दे । राजम्हलके आंगनमे एक दौज बना हुआ दै सो 
दातको सभी लोग दूध डाल जाबो । सभीने अपने घरमे' बैठे-बेठे यह विचार 
चनाया कि नगरमे १० हजार घर हैं, सब लोग तो दूधका लोटा ले जायेंगे 


* एक अपन ही पानी ले चलें रातको ही तो डालना है, चह तो छिप जायगा | सो 


सेेरभर पानी सभी लेकर गये | सुबह देखा गया तो सारा हौज पानीसे लवालब 
भरा था। मन्‍्त्रीने कह्दा-महाराज देखो ऐसे हैं आपके नगरमे धोखेबाज | ऐसे 
ही सब लोग चाहें कि धर्में तो सभी लोग करते हैं केवल हमी बचे रहेंगे, क्या 
दोगा, घमम तो खूब चलेगा द्वी, धर्मकी ध्वजा तो खूब फहरायेगी ही। मगर घम 
न्न तो ध्वजामे निकलता है न किसी महलमेंसे निकलता हैं यह तो एक साधन 


* है । यह धर्म तो आत्मतत्त्के श्रद्धान, ज्ञान और आचरणमे है । सो ऐसी 
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साधना यदि खुद नहीं कर सकते हैं, अत्येक पुठुप धोखा देदे तो घर्मप्रभावनाका 
तो सर्वोपहारी लोप समम्ियेगा | 


धम्मंदीथेका नेतृत्व--यह दशेनविशुद्ध ज्ञानी पुरुष इस प्रकार जगतके बाह्य 
समागमोसे निष्पृद्ठ है और निजस्वरूपकी भावनाके अभ्यासमे दत्तचित्त कर । 
ऐसे हो पुरुष इस महान पुण्य प्रकृतिका बन्ध करते है जिससे वे विश्वको ध 
सा्गके बतानेवाले प्रमुख नेता होते हैं। किसी भी मार्गका नेठृल्न केवल बातोसे 
नहीं होता किन्तु पुरुपार्थसे होता है। मिक्ता मांगनेसे यह नेतृत्व नहीं मिलता है। 
चादे राष्ट्रीय नेट॒त्व हो और चाहे सामाजिक नेतृत्व हो ओर चाहे अम्नु जेसे 
धस्सेको पानेका तेतृत्व हो, उस जैसा परिणाम हो, उस जैसी भावना हो, स्वच्छ 
छूंदय हो, निष्काम कर्मयोग हो, किसी प्रकारकी अन्तरमें इच्छा नहीं हो, प्रति- 
क्रियाकी कप नहीं हो ऐसा शुद्ध स्वच्छ दृदयवात्ा पुरुष ही धर्म तीर्थका 
नेता बनता है । 


शानीका भान्तरिक प्रवत्न--थों यह पुरुष पराधीन, दुःखसे परिपूर्ण विनाशीक, 
पापोके कारणभूत विपय सुर््तोंमे आदर बुद्धि नहीं करना चाहता, स्वाघीन 
शाश्वत रहनेवाले आनन्‍्दकरि ही परिपूर्ण आननन्‍्दका ही कारण निजस्वरूपमें 
आदर बुद्धि करता दे और चादे प्रयोजनवश किसी बाह्य फार्योंमे अटकना पढ़े, 
पढ़ना पढ़े, तिसपर भी उसकी प्रीति इन्द्रियसुखसे निदृत्त होकर आत्मीय आनन्द 
में ज्ञानसवरूपमे रत रहनेके लिए ही होती है । कितना हो जीवन बिताते चढ्ें 
जब भी आनन्द मिलेगा तो इस ही उपायसे मिलेगा । 


धर्माश्माओंकी सेचार्मे जानीका निर्विविकित्सामाव---तीथ कर प्रक्ृतिका बंध फरने 
पाला भव्यपुरुष कैसी पात्रता रखता है इस विषेयका वर्णन चल रहा है । यह 
भव्य जीव सर्वे सयोसे रहित, देव, शास्त्र, गुरूकी भ्रद्धाम निःशंक, सब प्रकारके 
भोगसाघनोंकी वाष्छासे रहित होता है । घर्म घारण करके तो भोगोंकी चान्छ्ा 
किसी भी क्षानीमें होती ही नहीं है. और निसगतः साधारण रूपसे भी भोगोकी 
वान्दा नहीं रहती, ऐसा यह अन्तरात्मा पुरुष सर्वे साधमीजनोकी उच्च आदर्श 
रष्टिसे देखता है। साधुओका शरीर रत्नन्यसे पत्रिन्न है. क्ानीफे ऐसे पुरुषोंकी 
सेवाकी धुनि रहती है, उनकी उपासनाका चाच रहता है, जैसे माँ, मल, मूत्र, 
नाक, लार गिराने वाले वर्धेसे भी ग्लानि नहीं करती और सेवामें सावधान 
रहती है, ऐसे ही शानी अंतरात्मा पुठप धर्मी पुरुषोकी सेवामे ग्लानि नहीं करते 
हैं। रुचिकी बात हैं, इसमें आश्चय कुछ नहीं है। जब मो अपने पुत्र॒का सलमूत्र 
उठा सकती है. और उसे साफ शुद्ध फर सकती है, मनमें ग्लानि नहीं लाती 
किन्तु आह है. तो ऐसे ही घर्मात्मा पुरुष भी घर्मोत्माजनोंदी सेवाको 


ष्टः 


फंतेब्य सम है । 


( देर ) [ पोडशभावनाप्रवचन 


कर्तव्पपालनमे घर्मिसेवा--जैसे घरका कोई कार्य अठका हो तो उसे खुदको 
ही तो करना है, दूसरा कॉन करने जायगा ऐसा सकल्‍्प और श्रद्धान रहता है, 
ऐसे ही धर्मात्माजनोकी सेवा हमारे घरका ही तो कार्य है, वह हमको ही तो 
करना है, हम उससे क्यो चलित हो ऐसा अपने अन्तरमे मधुर बोध रहता है 
और इसी कारण उन धर्मात्मा संतजनोकी सेवामें ग्लानिका अनुभव नहीं झेता 
ह९ जो पर जीवामें ग्लानिका परिणाम नहीं रखता उसमे ही ऐसी योग्यता है. 
कि वीर्थकर प्रक्ृतिका बंध कर सके। भेया | जो घरकी अच्छी सेवा करनेका चाव 
रखता है और यत्न करता है. बहू घरका नेता वन जाता है। जो अपने मप्रामकी 
सेवा करता है. वह आमका नेता वन जाता है। जो समाजकी सेवा करता है 
वह समाजका नेता बन जाता है, जो सारे विश्वकी सेवाक्री लगन रखे वह 
सारे व्श्वका नेता न बने यह केसे हो सकता है। नायक, स्त्रामी सेवासे वनता 
है। अधिकार चलानेसे या घमंड बगरानेसे या अपनी पोजीशनकी धुन रखनसे 
कही कोई नायक नहीं घन सकता है | वड़ा चननेके लिये वडी सेवायें और 
बढ़े कप्ट उठाने पढ़ते है। - 


अष्षाके बढ! बननेकी प्रक्रिगा-- कवि लोग अलंकारम यह बतलाते हैं कि कोई 
बढ़ा कैसे बन सकता है बढ़ा नाम हैं उसका जो उड्दकी पिट्ठी करके गोल वना 
कर कड़ाहीम बचाया जाता । बढ़ा कैसे बनता है ? आदमियोमे बड़ा कैसे होता 
३ यह पीछे समझना | पहिले उड़दका दी बढ़ा वतावों कैसे वनता है  पहिले 
तो ढाल २४ घन्टे, १२ घन्टे तक पानीम भिगोकर फुला लेतें हैं और फिर रगढ़ 
करके ऊपरदी त्वचा निकाल देते हैं। अत्र रह गया सफेद | इतनपर भी नहीं 
मानते है तो उसको सिलबट्टेपर पीस डालते हैं। कितने उपसर्ग सहनेके बाद 
घढ़ा बनता है' यह समभलो । फिर सिल्लवष्टेपर पिसनेके बादः उसमें मिर्च मुर“” 
कते है और इसके बाद फिर उसका आकार विगंड़ते हैं । गोल मटोल कर देते 
हैं। फिर उसे तपती हुंई कड़ाहीम डाल देते है। नव पक जाता है इतनेपर भी 
अभी संयोप नहीं होता है तो लोदेकी पतली छड़को उसके पेटमे शुबंकर देखते दें 
कि कही यह कच्चा तो नहीं रद्द गया। इतने फष्ट सदनेके वाद उद़ठका बडा 
वनताहै। 6 0० 22 

बढ़ा बननेका उपाय--यहाँ सोकम मलुष्य आम लिए लड़ाई करते हैं , 
अरे लोकमे बड़ा बनना है तो लोकिक जनोकी लग जावो।! द्ोगोका 
सम्मान करो, नम्न रहो, यह इत्ति अगर वन सकती है तो बढ़ा बनां जा सकती 
है। अन्यथा बड़ा वन दी नहीं सकता । तीयकर मद्दीपुरुप, तोन लोकके नाथ क्या 
घन गये ? त्रिलोकीनाथ, जगेतके रवामी सर्वेके नेता यो वर्न गये कि उन्होनें 
जगतके सब जीवोकी सेवाका भाव किया था ( कोई सेवाका भाव आवनारूप 
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करता है और उसका किसीके यत्न भी हो जाता है | तो जगतऊी मेवा करनेसे 
जगतका नेता बनता है । जगतकी सेवा वही कर सकता है जिसके ग्लानिका 
भाव नहीं है । इसे कहते है निर्विचिकित्सा, घृणा न होना, ग्लानि न होना । 


विचिकित्सा अ्रथवा ग्लानिका अर्थ-- ग्लानिका सही अर्थ घृणा नही है | ग्लानि 
शब्द ऐसे भावको प्रकट करता है कि घृणा न हो, षिहलता न हो, ऐसे सारे ऐब . 
न हों ऐसी स्थितिका कहते है ग्लानिका न होना,। ग्लानि शव्दका व्यापक अथे 
है, घृणा तो एक अव्यापक अर्थ है। यह भव्य पुरुष धर्मकी सेवा करते हुएमे 
ग्लानि नहीं करता है, यह भव्य पुरुष किसी भी मनुष्यको देखकर पापी मलुष्योको 
भी देखकर उस जीवसे घृणा नही करता है | हां पाप हेय है-सो उसका जानन- 
. हार रहता है | यह भव्य अन्तरात्मा कर्मोद्यसे कोई उपसगे आ जाय या कोई 
वेदना आ जाय तो उसमे ग्लानि नहीं करता अर्थात्‌ विहलता नहीं करना, हाय 
अब फ्या हो। जैसे कोई अचानक कष्ट आनेपर जी छोड़कर रो देता-कहों हाथ 
जा रहे है, कहाँ सिर जा रहा है, एसी हालतमे फोटो लेलो तो सारी बात विदित 
हो जायगी । ऐसी विहलता क्लेशोके समयमें ज्ञानी पुरुषके नहीं हो सकती है । 
ओर यदि कोई मल मृत्र आदिक गंदी चीजे भी कही पड़ी हो-तो ज्ञानी पुठपको 
उन गंदे सार्गोंके दीचमे होकर भी जाना पढ़े तों “हाक थु” ऐसी ब्रत्ति उसकी 
नहीं चलती है। 


निज्ञगुप्साका परिणाम--जिसके गलेमे थुक्र उतर आता है कोई खराब चीज ' 
देखनेसे तो कुछ कल्पना तो जगो अन्‍न्तरमे, तब तो वह रस बन गया थूकका | 
अब थूकनेसे क्‍या है; इतनी भी वात अन्तरमे पंदा न हो | भारी थुक्ना कुछ 
अच्छी बात नही है, हो कोई रोग हो जाय, वेदुना हो जाय तो भल्रे ही हो, 
मगर जो आदत डाल लेते है जरासी बातोमेयह्‌ आदत अच्छी नही है । इससे 
आदव्यात्मिफ कितनी ही हानियों है। तो जो पुरुष घर्मौत्मावोमे अपनी वेदनाओ में 
ओर जाहरी अपविन्र चीजोमे ग्लानि नही रखते है. किन्तु यथार्थ तत्त्वके वेत्ता , 
रहते है एसे जीबोकी विश्वके जीवोपर उनके उद्धारकी जब द्रष्टि पहुँचती दे, परम 
करुणा होती है तो बह तीथंकर प्रकृतिका दंध करता है, अर्थात्‌ दह आगासी 
कालमे तीर्थ कर भगवान होता है। - 


तीर्थकर बन्चके पात--तीथंकर प्रकरतिका दंघध रुनक्र उसकी चाह करने वाले 
पुरुपोको इस प्रकरणसे यह शिक्षा लेना चाहिए कि कहीं मागनेसे दंध नही होता 
किन्तु अपने आपको नि-कांच् होकर एसा आत्मचरणमें ढाल दीजिए तो अन्तर 
कारणोके अनुकूल तीथेकर अक्ृतिका बंध हो लेगा । सम्यन्दशन निर्मल हो तबभी 
तीथेकर मक्ृति वेंघ जाय ऐसा नहीं है किन्तु सुम्यन्दशैन निर्मल होनेके बाबजूद 
भी विश्वद्दितकारी भावना उस प्रकारकी हो तो तीथैंकर अक्ृतिका दंध होता है। 


( ४० ) | पोडशमावनाग्रवचर 


क्ाबोका धमुरह्टय--यह निकट भव्य पुरुप प्रत्यक विपयमे अमूढ रहत 
है। सपरत चिरणका क्या स्वरूप है-६ द्रव्य हैं-जीव, पुदूगल, धर्म, अथर्म 
आकाश, छात्र | व्यव्टारस आने योग्य प्रमुख ढा पढार्थ हैं-जीच और पुद्गल 
ये सव अपने स्वरुपसे हैं. परके स्वरूपसे नहीं है । निरन्तर परिशत होते हैं 
किन्तु अपने आपके प्रदेशासे, गुझोंमें ही के परिशमा करते हैं। किसी भी वम्तुक 
फिसी अन्य वस्तुके साथ कर्ठेत्वका कोई नाता नहीं हैं । सच अनुकूल परनिमित्त 
को पाकर न्यग्रण शक्तिसे परिणमते चल्ते जाते हैं ! ऐसे टस सम्यक्‌ 
लिए हुए यद् सारा जगत जिनकी इृप्टिम चना हुआ है उनको ही तो ऐसी 
पारमार्चिक कठणा इत्ण्न्न होगी कि ये जगतके जीत्र एसे सुगम स्वाघीन आत्म 
इप्टिको पायें ओर सदाके लिए संकटोंसे दर है। एसी भ'वना उसकी ही द्वोती 
है जिसने अपने आण्छो सावधान कर लिया है । 


कुरैव कशाख कुगुरुमें आउयरवड़ी भ्रद्धाका अभाव-- ज्ञानी संत कसी देवल 
स्वरूपसे रहित पुरुण्स देचत्वकी अद्धा नहीं करते । देव वही है जो ढोपसे रहित 
हो और गुणोसे परियणे हो, चरित्र भी उसकी इसही विशाकी ओर जाने वाला 
हो | है. उसका एपा आचरण, तथापि इस ज्ञानी पुरुषकी दृष्टि तो इस सहज 
स्वभावकी ओर ओर सहज सूभावके अनुकूल विकाशकी ओर रहती दे। शाल 
कहते हैं उसे जो जोवकी शासित करे, खोटे मार्गस बचाया करे, सन्मार्गम लगाने 
की चाणी बताये बह है शासत्र | जो शात््र रागकी शिक्षा दे वद्द शास्र नहीं है। 
ज्ञानी कुशाखम शाखकी बुद्धि नहीं करता व हुगुरुमे गुरुकी बुद्धि नहीं करता | 


ज्ञानीका विधेक--भेया ! झ्ञानीका सिर नारियल नहीं है, किन्तु एक महुष्यका 
उत्तम अंग है। नारियल हो तो जहाँ चाहे पटक दिया जाय, फोड़ दिया जाय, 
पर यह नारियल नहीं है । ल्लानी पुरुषका सिर घर्मके नातेसे वहोँ ही नमता हट 
जहों आयकल्त॒रूपका कुछ भान दिखता है। चाहे शब्द और अक्रोंके रूपमे 
मान हो, चाहे मुद्राफे रूपमे मान दो और चाई उसके विकाशकी स्मृतिके रूपमें 
ध्यान हो। जिसकी जो धुन दै पद उसके पास ही जाता है ओर उसकी उपासना 
करता दे | धर्मका आर्थी धनवंतोंके पास जायगा, गुणाका श्र्थी गुणवर्तोके पास 
जायगा, आननन्‍्दका अर्थो आनन्दमयके पास बेंठेगा । किसी पागलके पास 
बैठ जाने अथवा किसी अज्ञानी दु.खोके पास बेठ जाबे तो थोडी देरमें वह 
व्यग्र हो उठेया। जो जिसका अर्थी है वह उसके निकट पहुँचता है । यह हट 
पुरुष सच्चे देव, शालर और गुरुकी शरणको ही म्राप्त द्वोवा है । अन्यकी 
उसकी उन्मुखता नहीं होती दे । हक के 

आवयोज्यमें शानीकी अनादेयता किसी कारण धायारके 
धुठुपमें कुछ चमत्कार भी आ जाव, इछ अनोखी बात दिखे जो जन 
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न किए जाये इतनेपर भी ज्ञानी पुरुषका, कल्याणार्थी संतका उख ओर कुकाव 
नहीं होता । हो गया द्वो ऐसा तो क्‍या । मिस्मरेजम वाले तो वड़ी चमत्कारकी 
बातें दिखाते है उनके तो कोई पर भी नहीं छूता । किसी-किसी खेलमे आपने 
देखा होगा कि मिस्मरेजस वाले आपके सामने सेव लाकर पेश करदें, जो चीज 
आप माँगें बह दिखादें अथवा कितनेह्दी लोग ऐसा जादू दिखाते हैं कि आपकी 
टोपी लेकर अपने डिव्बेमे घरकर उससे रुपये टपकाते है, अथवा आपकी कमीज 
से रुपये टपकाते है, ऐसे-ऐसे खेल दिखाते है, आप लोग भी ऐसे चमत्कारके 
खेल देख लेते है, लेकिन कभी किसीको उसके पेर छूते हुए देखा है ९ क्यो नहीं 
लोग उनके पेरोंमे लोटते ? यो नहीं लोटते कि लोग उसे अप्रायोजनिक जानते हैं, 
आपने मंतलवकी बात नहीं है । 


ज्ञानीका प्रयोज्य तत््त--ज्ानी पुरुपषके मतलवकी बात एक स्वरूपकी आराधना 
है, मूल बात ठोस काम है। ज्ञानी पुरुष ठोस कार्य ही करना चाहता है। ठोस 
कार्य बह है कि जिससे आत्माका गुशविकाश हो और ढोपोका अभाव हो । ये 
सारे संकट स्वयमेत्र दूर दो ऐसा कोई कार्य हो तो वह ही ठोस कार्य कहा जा सकता 
है। उसके कभी भी यह भावना नहीं जागती किसी घमेहीन पुरुषके चमत्कारोंको 
देखकर कि मनसे उसकी अनुमोदना जगे अथवा भकुकाबव जगे। हाँ यह वात 
उसके प्राकृतिक है कि जिस किसी भी पुरुपमे उसे ज्ञानविकास जगा हुआ दिखे 
या आत्मज्ञानकी वात मिले, आत्मीयता कलके उस ओर इसकी भावता होती 
है। हे यह ज्ञानी पुरुष विश्वके उपकारकी भावनासे ती्थंकर प्रकतिका बंध 
करता है । ३5 

डपगुहन धर्माज्ञ--इस निकट भव्यमे इतनी गम्भीरता है कि उसकी प्रदृत्तिमे 
वचनक्ञत्तिमें कोई कार्य ऐसा नहीं होता जिससे दूसरोका अदित हो, किसी अज्ञानी 
द्वारा, अशक्त द्वारा, बालक द्वारा कोई, घर्मकी अप्रभावनाका भी. फाये होजाय तो 
उसे वह गुप्त रखता है। शुप्र रखनेके मायने दाककर छिपाकर रखना नहीं है, 
किन्तु उस दोषसे धममें दोष ज् जाहिर हो,ज़ाय ऐसा यत्न करना है | वह यत्न 
यही है कि दूसरे घर्मोत्माके दोषोको प्रकट न होने देना । किन्तु कदाचित कोई 
ऐलबी धर्मोत्माका रूप रखकर सारे आचरण ऐेव बरगराये तो भी थे कि हम उप 
गहन अंग वाले हैं, दोप ढाकते रहें यह नहीं किया जा सकता है। दोष ढाकनेका 
उद्द श्य यह दे कि लोगोके चित्तम धर्मके प्रति श्रद्धा रहे । 


उपगृइनका लच्प--यह घ्म उज्ज्वल है, सत्य है, द्ितकारी है। अत. छोटा 
दोष जो दूर किया जा सकता है उसकी प्रसिद्धि करद॑ तो लोकमें कितने जीवोंका _ 
अनथे किया उसने, जो धर्मकी ओर कुछ झुकना भी चाहते थे वे यह जानकर 
कि धर्म तो पूरा टकोखला ही है, देखो ना कैसी-कैसी पोल घर्ममे भरी हुई हैं, ने 
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तो दृट जायेंगे । धर्ममें पोल एक भी नहीं होती है| हकीसला रच भी नहीं होता 
है। सबकी रक्ाफे लिए दोपोफ़ा उपगृहन क्रिया जाता है, किन्तु कोर्ट ऐच ही 
प्रकटरपसे करे तो उसका उपाय यद है. किलीफम यह घोषित करदो कि यह 
हमारा साधु दे ही नहीं, धर्मफों रन्ता हो जायगी। क्षोई स्वछुन्द और उद्ण्ड 
पुरुष धर्ममे दोप ही लगाये, ठोप ढाकनेपर भी नढक्ता हो तो उसका यह उपाय 
है कि धर्मकी रचा करो पर न्पप्ट जाहिर करे कि यह हमारा संन ही नहीं है । 

यह भी उपयृहनमें प्रक्रिया पड़ी हुई है । 


डट्देश्पूरक विधेक--भेया ' हर फामसे उ्ह श्य बनाना चाहिए उद्देश्य न 
जानऊर फेघल लिखी हुई धाताका जैसे कहते हैं ना कि लकीरका फकीर घनकर 
उसीको अपनाता जाय तो सफलता तो नहीं मिलती | एक सेठ था, वह मरनेसे 
पहिले ही अपनी वहीमे लिखगया कि लड़की लोगो ! हमारे मरनेके बाद कोई 
तुम पर आपनि कभी आ जाय तो मन्दिरके शिख्वरमे धन गडा हुआ है उसे 
माह चदीं दशमीझो पान ४ बजे निकाल लेना । थे लड़के गरीब हो गये, 
सोचा ऊँ पिताजीकी वह्दीमे एसा लिखा हुआ है सो ऐसा ही करे । एफ लड़का 
माह बदी दशमीकी लगभग पौन » बजे कुदाड़ी लेकर सन्दिरके शिखरपर चढ़ 
गया और उसे खोदने लगा। फोई सज्जन पुरुष वहाँ से निकला और पूछता है 
कि क्या कररदे हो ? तो वह बोलता है कि धन निकाल रहे हैं ।' 'वहों फहों घन 
है।' “अरे देखो ना, पिताजीकी वहीमे लिग्वा हुआ है कि जवभी सकट आए तो 
माह बदी कक 28 ४ बजे हक हक लेना (3.300 48: बोला-अरे हे 
उतर आवो, हम तुम्हे धनावेंगे। देख, यदि धन मन्दिरर्फ में गढ़ा 
तो माह बदी १० को पाने » बजे सामको ही निकालनेका टाइम क्यो देते । यदि 
मन्दिरिके शिखरमें घन होता तो वह तो किसी भी समय खोदकर निकाला जा 
सकता है। इस मन्दिरकी छाया जहाँ पर पड़ी है वहों पर खोदो तो धन निउल्लेगा 
सी माहवदी १० को पीने » बजे शामको जद्दों पर इस शिखरकी छाया पड़ रही 

थी वहां पर सोदा तो सारा घन 'निकल आया। तो जो शब्द लिखे हुए रद 
उनके अनुसार ही अगर लगें तो फिर सफलता नहीं दे | . 


उपयूहन और उपडृ धय--इस धर्म की रक्षा करो | लोक व्यवद्दारम यह बात 
न भा सके कि यह घ॒र्म तो खोटा है, अहितकारी है, इसमे कुछ लाभ नही है, 
ऐसा कुछ अपवाद न आ सके इसका यत्न करना सो उपगृहन अग है । सो यह्द 
सम्यारप्टि भव्य पुरुष जहों वरू सीमा नहीं हृटती है, वाढ़ वॉबी जानेपर भी वाड़ 
नहीं थमही है, बोध नहीं थमता है और फूटकर निकलनेको होता है, जब बॉधदी 
ढूट जाता हैं तो वहों अकट घोषणा कर दी जाती है ।' जैसे किसी देशमें अकाल 
पड जाय तो सरकार अरालमस्त स्थानोकी घोषणा कर देती है। सो सरकारकी 
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जिम्मेदारी थोड़ी दैरकों हूट गयी किसी मायनेमे । यो अनेक प्रकारोंसे परके 
दोपोंका उपगृहन करे और अपने गुणोके बढ़ानेमें यत्नशील रहे । ऐसे भव्य पुरुष 
जगतके जीबौफे प्रति पस्मा्थकी भावना करे तो उसके तीर्थंकर प्रकृतिका बंध 
होता है । 

स्थितिफरण अद्भकी प्रत्ति--जो विश्वक सब प्राशियोकी परमार्थ सेवाका भाव 
ए्थता है वही भव्य आत्मा भविष्यम विश्वका परसार्थ धर्मनता होता है.। उस 
तीर्थकर प्रकृतिके वंधयोग्य मनुप्यकी यह कथा चल रही दे | यह निकटमव्य 
किसी भी कारणसे विचलित होनवाले प्राशियोकों धर्ममें स्थिर कंरनेका यत्न 
रखता है. । कोई पुरुष शारीरिक वेदनाके, कारण धर्मचलित हो रहा हो, तीन 


- अ्यरकी वेदना, तीत्र राजरोगंकी वेदना और कही गिर पड़ने, अंग हृटजाने 


आदिके कारण होनेवाली पेदना हो, जिसमे यह धर्मौत्मा भ्वधर्मेसे ,चलित 
दोनेका भाव रख रहा है, वेदना नहीं सही जाती है. शत तप संयसकी ओर ध्यान 
नही रहता है और मारे वेदनाके संक्लेश परिणाम हो रहा है ऐसे रोगप्रस्त 
पुरुषोको ज्ञानी प्रिय शब्दोंसे समझाते है ओर जहांतक वश चलता दै शक्तिको न 
छिपाकर उसकी बेदनाको दूर करनेका यत्न रखते हैं । 


रोगधल्ित पुरपको स्रम्योधन--ऐ भव्य आत्मच्‌ | तुमने बहुत धर्मसाधन किया, 
अब किसी पाप कर्मके उददयका निभित्त पाकर आज यह दशा हो रही है, इसका 
क्यो खेद करता है त्‌ देखतो मही, तुमसे हजारो शुना रोगम्रश्त पशुपक्षी कितना 
फप्ट भोग रहे हैं, जहां रागठ्ेपकी अधिकता है ऐसे नरकोकी वेदना तो बड़ी ठु.सह 
होती है। तूने अनेक घार उससे हजारो गुणा दुःख भोगे हैं, यह क्या डु.ख हैं 
एक कल्पनाफो शुद्ध वर्नावों, अपने आपके नीरोग शरीरकों निद्वारों | तू तो एक 
अमृर्त ज्ञानमात्र तत्व है । इस ज्ञायकर्ररूपकी ओर जो प्रवेश करे उसे कहां 
चेदना है । अपने उपयोगकी वद॒ल्न ओर शुद्ध स्वरुपकी ओर आ। अपने वचनो 
के द्वारा उस वेदनाग्रस्त पुरुपको वह धर्समे स्थिर करता है। एसी साहस भरी 
बाणी सुनकर वह रोगी भी अपने आपको सम्दाल लेता है.। अहो क्या है कहां 
है वेदना ९ मै तो भावात्मक तन्य हैं और यह शरीर जड़ पौद्गलिक है । 


रुपालसे गेगपेद धर जद्रह्ा सम्भ वमा--यद्यपि इस जीवका शरीरके साथ 
पअरतेसान बंधन में, फि भी चढ़ि अपने आत्मवक़्को कमजोर क्या जाय तो 
बेदना बदू जादी है और आत्मचलरं सम्दालनेद्री ओर लगा जाय तो बेदना 
कम दो जाती है। यह तो आप लोग फभी अनुभवसे भी पद्िचान सकेंगे हैं। 
रदी ऐ चेदना, किन्तु थोड़ी फिसलकर शरीरकी ओर हष्रि देकर हुऊ चेदनामे 
चपयोग लगाया तो चह चेदना चढ़ जायंगी और जैसेही अपने आपके बलमें 
समलेंग-म पत्मा रागादिफरदित ज्ञानमात्र सत्‌ पदार्थ हैं। उस आननन्‍्दपन 
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निज अंतस्तत््वकी ओर मुड़े गे, कुछ यत्न करेंगे तो यह वेदना नियमसे कमर हो 
जायगी। जैसेकि किन्हीं बाह्य पदार्थाम समता होनेके कारण वाह्य पदार्थोंका 
“वियोग होनेपर बड़ा क्लेश होता है व उस ओर दृष्टि जानेपर वह क्लेश कई 
भुणा होजाता है, किन्तु अपने आपको सम्हालनेकी ओर दृष्टि कीजाय हो एक 
“अपू्वे साहस हो जाता है । 


सद्दिचारसे संक्ज्ेशका दृरोकरण--जेसे लोकमें मारवाड़ियोफे सम्बन्धमें यह 
भसिद्ध हे, कि कोई मारवाड़ी अपने देशमे चलकर कलकत्ता जेसे वड़े शहर 
थहुंचता है, चला वह डोर लोटा ही लेकर बड़ी कठिन परिस्थितिमें, कुछ न था, 
“दो एक रुपयेहदी साथ थे, किन्तु अपने बुद्धिवलसे अपने पुण्योट्यसे बहों घीरे- 
धीरे ऐसा व्यापार लगा कि वहाँ वह लखपतली बन गया । और कदाचित्‌ व्यापार 
मैं जेसाकि हुआ करता है, कभी वढ जाता है कभी घट जाता है। यो कदाचित्‌ 
थढ़ा टोटा पढ़ जाय तो उस समय वह यद्द साहस रखता है कि क्या हुआ, हम 
तो डोर लोटा द्वी लेकर आये थे, यह तो दाथका मेल था, खतम होगया, चला 
गया। देखो इतने ही संकल्पसे उसने अपना जीवन बचाया, अपने आपको 
क्लेशोंसे दूर किया। एक विचारकी ही तो बात है। ज्ञानमें और विचारमे 
भद्दान्‌ बल है | बल किन्हीं बाह्य पदार्थंके सयोगसे नहीं आया करता है | बल ' 
तो अपने आपकी बात है। अपने आपके चिंतनसे वह बल प्रकट होता है । 


शानीकी उपकारदत्ति--यह मद्दाद्‌ उपकार दे ज्ञानी पुरुषका कि वेदनाके 
कारणसे अथवा अन्य कारणसे जो धर्मसे चलित द्ोरहा है, उसको वचनोंसे 
और यथाशक्ति सेवासे स्थिर कर देना। यह किसी आदेय परिणतिसे श्रन्तरात्मत्व 
में आ जाता है जिससे वह स्वयं भी पसन्‍न दे और दूसरे भी सुखी दो जाते है । 
कदाचित्‌ कभी दरिट्रता आये, खानेका भी पूरा सेजा नहीं दो, दिनमें एक बारही 
रूखा सूखा खाकर रहना पड़ता द्वो ऐसी भी कठिन परिस्थिति आ जाय तो इसमें 
-भी कोई घमोत्मा धर्मेंसे चलित हो सकता है । उसके प्रति भी जो सम्यस्डइष्ि 
धुरुष हैं उनका ऐसा व्यवद्वार द्ोता है कि उनके यथाशक्कि मददगार बनकर उन्हें 
संतुष्ट करते हैं। और धर्मके चलिवपनेकों बचा लेते हैं | पूषे समयमे होता था 
"ऐसा, आयः कोई भावक बड़ी गुप्त पद्धतिसे उनको भी पता न पड़ सके ऐसी 
साम्री भेज देता था कि ने चलित दोनेसे बच जाया करते थे। कितनी ही 
मिसालें हैं। हमसे तो अधिक आप सब लोग जानते होंगे कि कौनसा ऐसा ढक्न 
"है जिससे हम अपने पढोसीकी रक्षा कर सकते हैं । । 

शानीके अदुदारताका अमाब - जिसे घ्मसे प्रेम है-वेद धर्मोत्माओर्में घनका 
शव्यय फरनेसे दिचिकियायेगा नहीं | और यदि केवल परिमहमें ही प्रेम है, ममताकों 
दी पकड़ रखा है तो उसमें यह बुद्धि न आ सकेगी और यह सोचेगा कि वह तो 
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गैर है, दूसरा पुरुष है, हमे क्या मतलब है, लेकिन सम्यग्हष्टि पुरुषके अनुदारता 
नहीं आदी है । चह दरिद्वताके कारण च्युत दो सकने वाले धर्मात्मावोकी रक्षा 
करता है । 


पिपतिमें विवेदीका कत्तव्य--जब कठिन प्रसंग आ जाता है तव धर्मोत्मा भी 
बेदनाम शिथिल होकर यह सोच मकता है कि अहो जीवन भर हमने धर्म किया 
पृजन, सामायिक, सत्संग किया, सेवा किया और फलक्या मिलरहा है, दरिद्रता 
का इतना सामना करना पढ रहा है। यहाँ धर्ससे वह अपनी श्रद्धा शिथिलकर 
सकता है, पर ज्ञानी संतजन उन्हे यो समझाते है कि रे भन्य ! तू एक वाततो 
सुन-देख तो, एक राजा अपनी सेनापर लाखों खचेकर रहद्दा है प्रतिवर्ष ! किसलिए- 
कर रह। है कि कोई बाहरी शत्रु मेरें राज्यपर आक्रमण न करदे । और कदाचित्‌ 
कई वर्षोंके बाद कोई शत्रु उसके राज्यपर चढ़ाई करदे और राजा यह सोचने 
लगे कि मैने सेनापर प्रतिवर्ष लाखों खचे किया और यह सब खर्च बेकार रहा, 
देखो, शत्रुन हमला करदिया, इस सेनाको हटावो । यह सेना बिल्कुल चेकारः है. 
ऐसा यदि राजा सोचता है तो आपही बतावो कि वह राजा गलती कररद्दा है या 
चुद्धिमानीका काम कररदा है ? गलती कररह्ा है। तव चुद्धिमानीकी वात क्‍या 
हुई ? चुद्धिमानीकी वात यह है कि पस समय राजा सेनाको बुलाकर उसे साहस 
दे और जो खर्च करता हैं उससे दुगुना भी खर्चे करदे, हिम्मत बढ़ाये तो देखो 
जिस उपद्रवसे रक्षित रददनेके लिए अपन लोगोंने इतना धर्ममागेंका श्रम किया, 
समच विताया, विद्यायें सीखीं। वह अवसर अब सामने आया है, उसका डटकर- 
प्रत्याक्मणश करके मुकाबला करें | यदि ऐसी बात आती है तो विवेकी पुरुपके 
सुझावको बुद्धिमानीकी बात कहेंगे । हर 


विपत्तिमे धर्मपालनक्ता विशेष करत्तव्य--यो ही देखो हे भव्यपुरुषो ! तुमने इस 
धर्मफी रक्षा की, बहुत कालतक प्रत्येक प्रकारोसे मेरे संसारके संकट टलें ओर 
वालविकऋ क्तेश दूर दो इस दी भावमे नही, परमार्थ बुद्ध । अच कदाचित्‌ 
कोई संकट आये है, द्रिद्वता आयी है, उपद्रव आये हैं, ऐसे समयमें यदि तू 
यह सोच रहा है कि यद धर्म व्यर्थ है । मैने धर्म तो इसलिये किया था कि 
भगवान मेरी रक्षा करेंगे, में संकटोमे दूर रहँगा, फिन्तु संकट ते आगये। अब 
इस धर्मको अलग करो यह तो वेकार चीज है । ऐसा थदि सोचता है तो बह 
जीव मूररतापू् चिंतन कररद्दा है. अथवा चुद्धिमानीफा चिंतन कररहा है। 
बुद्धिमानीफा चिंतन ते यह है कि मैने जिस अयसरमें पेय पानेके लिए और 
संकटोंस दूर रहनेका आत्मवल पानेके लिए इतने घर्ष धर्म किया है उसका 
अश्रसर आज आया है । विपदा आयी है. दरिद्रता आयी है, संयट आये हैं, तो 
एफ्ट्रें साइस परना चाहिए "पय कि हे धर्म ! नागृत हा आ, उनबूत मुकाबला करो । 


६ ४६ ) [ पोडशभावनाप्रवचन 


संकरोंके निर्माणका अन्तरद्ग साथन-- भेया ! संसारम संकट है ही क्‍या! 
ऋलपना किया, को कप्ट होगया ओर जहाँ शुद्ध ध्यान चनाया, अपना यथार्थ 
चिंतन किया, लो कप्ट वहीं बुक गया। फप्ट चुकानेम तो एक सेकेरडकी भी देर 
नहीं लगती दे। चादे कितने ही कप्ट आये हो उन कप्टोंका विनाश होनेमें एक 
सैकेट्डका भी समय नहीं सगता । वह कप्ट तो कल्पनासे आया था, यथार्थ 
चिन्तन करलिया जाय तो वे समस्त कप्ट दूर हो जाते हैँ। ज्ञानी पुरुष घर्मसे 
'विचलित दोनेवाले धर्मात्माजनोकोी सम्बोधते हैं और अपनी शक्ति भर तन मन 
चनसे वे सहायता करते हैं, चाहे कुछ भी प्रसंग आये, 'उपद्रव हो, दूसरेके द्वारा 
 सताये जा रहे हो, पर वे किसीको अपना दुश्मन नहीं मानते । यहोँ कोई किसी 
का दुश्मन नहीं दे, ये जो दुश्मन वनालिये गये हैं ये मात्र कल्पनासे ही बना 
लिये गये हैं। दूसरा फोई न किसीका दुश्मन होता है और न कोई दूसरा किसीका 
मित्र होता है। वह स्वयं अपने आपकी परिणतिसे परिणमता है। कोई दूसरा 
किसी दुसरेमें छुछ कर नहीं देता है । यहाँ किसी एकका किसी भी दूसरेसे कुछ 
सम्बन्ध नहीं है । सम्बन्ध तो मात्र फल्पनासे ही मानलिया गया है । देखो 
अपनी कल्पनाको सुधारो और सुम्वी होयो । 


विरोधीके विध्वेक्षकी भाषनाकी प्राकृतिकता--एकबार कोई राजा किसी शत्रुपर 
आक्रमण करनेके लिए अथवा लद़ाई कड़नेके लिए जारद्या था। सेना पीछे थी 
आर राजा आगे निकल गया था । उस राजाको जंगलमें एक मुनि मद्दाराजके 
इशेन हुए । तो उपदेश सुननेके लिए ओर गुरुमक्तिके लिए सेनाको दूर ही थाम 
लिया और आप स्वयं बैठ गया गुरुभक्तिके लिए । राजाने मुनिमद्वाराजका 
उपदेश सुना, पर थोड़ी देर बाद छुछ शल्रुवोका कोलाइल सुनाई पढ़ा | उस 
सुनकर सावधान होकर चीरासनसे बेठगया । थोड़ा अधिक कोलाइल 
के शब्द सुनाई पढ़ने लगे तो राजाका द्वाथ कट स्यानपर पहुँचा, जब कुछ शत्रु 
(दिखने लगे तो म्यानसे तलवार निकाल ली | यह दृश्य देखकर साधु कद्दवा है- ह 
राजन ! भह् क्या काम ठुम फररदे हो ? तो राजा कददता दे महाराज मेरे शत्रु “ 
- आरदे हैं। जैसे-जैसे वे शत्रु मेरे निकट बद़ते-आरहे हैं वैसेद्दी वैसे मुके उन 
बर रोष होरंदा है। मैं उनको समूल नष्ट फरनेका संकल्प किए हुए हूँ । 


परमसार्थदिरोधीके विध्वंसकी सराइना--सुनि बोलते हैं.राजद! तुम बढ़ा अच्छा 
काम फररदे हो | शत्रुको तो समूल नष्ट करना द्वी चाहिए, मगर देखो एक शत्रु 
मुर्दारे अन्दर बिल्कुल 'आचुका है, तुम उसको समूल तष्ठ करो। जैसे-जैसे 
शत्र॒ निकट आये रोष बढ़ना ही चाहिए और उसे मिटाकर रहना चाहिए। 
थहद नीति तुम्दारी बिल्कुल ठीक है, पर एक शत्रु जो हुन्हारे अन्दर बिल्कुल आ 
बयुका है उसका पहले नाश करो । राजा घोला-सद्दाराज वह कौनसा शब्ु दै जो 
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मेरे अन्दर बिल्कुल आ चुका है ? साधुने कहा राजन सुनो-वह शत्रु यही दे 
कि दूसरे जीव जो अपने स्वरूपसे सत्‌ हैं. अपने उपादानसे अपनी परिणति 
करते हैं दूसरेफा कुछ नहीं कर पाते ऐसे अन्य जीयोपर ये मेरे शत्रु हैं. ऐसीजो 
दूसरोंको माननेकी कल्पना उठी हैं यह कल्पना ही तेरा चास्तविक दुश्म है । इस 
दुश्मनको तो सपूल नष्ट करो। उसके ज्ञान जगा, अब्रिबोध हुआ, नैराग्य जग 
गया और सर्वे आमूषणोकी उतारता हुआ यह सोचकर क्या है संसारमे, कौन 
शल्ञु है, कौन मित्र है, कौन बन्धु है, सर्बेजीव एक समान हैं । उन सब अनन्त 
जीवॉमेसे दो चार जीवोको छांट लेना कि यह मेरा है यह बढ़ा अंधेरा है, राजा 
विरक्त होगया । साधुमुद्रासे ध्यानस्थ होगया । अब शत्रु आता है, सेना आती है 
सो इस राजाकी ऐसी शांत मुद्राको देखकर अपना सर भुकादेता है, यह तो 
भाकृतिक बात है. कि ऐसे साधुके ऊपर कोई तलवार उठा नहीं सकता है। सभी 
लोग उनके चरणोमें शीश नवाकर वापिस लौट गये । 


धर्मंसे श्रचलिद रहनेके लिये विचार--सैया ! उपद्रव क्‍या है दुनियांमें ? कोई 
यह सोचते हैं कि मेरा घढ़ा अपमान हुआ, इसने मुझे! गालियां दे दी, इसने 
मुझे मर्ममेदी बात कहदी, यह मुझतपर रूठा हुआ हैं, ये मुके बरबाद करनेपर 
छुले हुए हैं, ये सब बातें सोचना अज्ञानमरा चिंतन है। अरे फोई मुमूपर नहीं 
रूठा है। कोई भेरा बिगाड़ करनेके लिए फमर नहीं कसे है किन्तु चद अपनी ही 
योग्यतानुसार अपनी कपायोका वमन कररहा है, तब फिर मैं क्यो संकट माने , 
ऐसी बुद्धि आये तो जो धर्मसे चलित होनेवाले थे, अब चलितपना छूटकर घमममें 
स्थिर हो जाते हैं। यह ज्ञानी भव्य फिर धर्मसे चलित होनेवाले दूसरे लोगोंको 
भी ध्मेमें स्थिर करता है और स्वयं भी ऐसे प्रसंगोमे अपने आपको सममका 
चुक्ाकर स्थित कर देता है, ऐसी स्थितिकरणक्ती पात्रता जिसके सहज चलती 
है ऐसा योग्य पुरुष विश्वके परम उपकारकी भावनाके बलसे तीर्थंकर प्रकृतिका 
जन्ध किया करता है। 


शुद्ध ठत्तकी दृष्टिसे धर्मकी साघना--भेया | मात्र थोड़ा श्रम और पूजन मात्र 
कर लेनेसे तीथंकर प्रकृति बंध नदीं जाती। खेर, आजकल तो बेंधनेका प्रसंग भी 
नहीं रहा। न बेचे तीथेकर प्रकरति। तीर्थंकर प्रकृतिसे लाभ ही कौनसा लूट लिया 
जाता है। आज जितने भी सिद्धलोकमें विराजमान है भ्रश्तु वे चाहे तीर्थ 
कर हों अथवा साधारण केवली हो, चादे ऐसे मुनिराज सिद्ध हुए हों, जिनको 
मुनि अबस्थाम यहाँ कोई नाम लेनेबाला भी न होगा, उनकी कोई चर्चा करने 
वाला भी कोई न था, किन्तु समताके वे पुन्ञ थे और अपने पुरुषार्थवलसे 
अधष्ट कर्मोंको ध्वस्त करके उन्होंने सिद्धपद पाया अच सभीका ज्ञान एक समान 
है, सभीका आनन्द एक समान है। अन्तर क्या आया ? यह तो होता ही है । 
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तीर्थ क्रमकृतिका उस्कृष्ट म्थितिवंध-- आपको मालूम होगा कि तीर्थकर प्रक्ति 
की स्थिति उत्कष्ट वद्द सम्यम्दष्टि बोधता है जो परमोपकारका तो भाव रख रहा 
है किन्तु तीथेंकर अक्ृतिके वंधकोमे से सबसे अधिक जिसके सक्लेश होरद्दा हो 
तीत्र सक्तेश हो । किन्तु, तीर्थंकर प्रकृतिकी स्थिति अधिक बनती है. ऐसा सुन 
कर उसका अर्थ यह नहीं लेना कि लटोरो घसाटो जैसी अधिक कपाय हो । तीर्थ- 
दुर अक्षत्िका वंध_ करनेवाले सम्यग्दष्टि ज्ञानी पुरुपकी वात कही जा रही है । 
जो अधिक कपायवान होगा वह अधिक स्थिति वॉवेगा उसका अर्थ यह दे कि 
बह इतने दिन और ससारमे रहेगा। ससारमे,रुलना तो भला नहीं मालूम 
होता है, पर यह तो बंध जाता दै उसके योग्य दृष्टियाके होनेसे । 


विधेफोको मूलचाइ--मेया | यह तो वबतावो कि जैसे अहानेमे कहते हैं कि 
तुम्दें' गुठली गिननसे काम है कि आम खानेसे काम है ? तुम्हें शाश्वत शुद्ध 
सहज आनन्द पानेका काम दे या तिरेसठ शलाका या तीथंकर पदवीधारी कह- 
ल्ानका काम है ! यदि तू छुछ कहलाने वाला वननेकी चाह करेगा तो न कहलाने 
वाला ही बनेगा और न परमार्थका काम बनेंगा। यदि तुमे परमार्थका काम 
चाहिए है तो पद्वीधारी कहलाने वाला काम भुसकी तरद् लगेगा । क्या कोई 
किसान यह सोचता है कि अवकी सालसे मुमे इतना ससा पैदा करनेके लिए 
इतना गेहूँ धोना है ? हमें तो भूसकी ही जरूरत है. और पैदा हो जाय अनाज 
बॉट दें कि लेजावो सब लोग, हमे तो केवल भूसा ही चाहिए है। ऐसा फोई 
किसान कभी सोचता दै क्या ? यदि कोई किसान ऐसा सोचता है तो कोई 
उसे बुद्धिमान न करेगा, योही ससारकी सम्पदा और पदवीधारियोंके आराम 
की ही जिन्हें चाह है वे उस ही किसानकी तरह हैं जो केवल भूसा ही पैदा करने 
की चाह करता है। जैसे इस प्रकारका सोचने वाला किसान मूढ़ है. योददी 
ससारकी सम्पदा और पदवियोके आरामकी चाह करने वाला व्यक्ति मूढ दे । 
लेकिन एक अन्तर फिरमी है कि भुस चाहने वाला किसान झ्ुुसके लिए खेती 
करे तो उसे भुस मिल जायगा, लेकिन लोकिक आरामके लिए इन पदवियोके 

पानेके लिए कोई धर्म करेगा तो उसे यद्द मिल्लेया भी नहीं, इतना अन्तर है। 


'ज्ानीका दृढ निर्णय--अहो विविक्त शुरू आत्मतत्तका अनुरागी, अन्य 
प्रयोजनोसे शून्य आत्मतत्त्वकी दी धुनि रखने वाला भव्य पुरुष जानता'दै कि 
शांति पानेका तो कितना सुगम उपाय है, किन्तु यद उपाय इस जीवसे क्यों नही 
किया जा रहा है ? इतने खेदमयी करुणाके वलपर आऔर-और भी विशिष्ट कारण 
मिल्लनेपर यदद पुरुष तीर्थंकर प्रकृतिसा बंध करता है । तीथैकर शव्दका अथ दे 
जो धम्मेके सीर्थकरो असारित करे उसका नात है तीर्थेंकए। इस प्रकार यह 


अव्योत्तम आत्मसाधनाका अछुरागी होकर अपने आपमे मस्त दोना चाहता है 
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यहही एक उपाय है शन्‍्त होनेका, सुखी होनेका। यह निशेय रक्‍्वों 
कैसीमी परिस्थितियां भांये अपने इस निणंयमे रन्चभी सन्‍्देह मत 
लावो। दरिद्गता भाती है तो झ्राये विपत्तियां आती हैं तो आये, पर जिसे 
- प्रात्मानुभवका चस्का लगा है वह यह भी जानता है कि जो नामकी 
विपदायें है, जिनसे कायर जन दूर भगते है उन विपदाश्रोके प्रसगमे तो 
श्रात्मानुभवके पानेका ज्यादा अवसर मिलता है इसलिए वे तो उन 
विपदाश्नोके स्वागतके लिए तैयार है | 


विपदाओ का स्वागत--है प्रिय विपदाओ्ो भ्ाश्नों, तुममें ही वह सामथ्ये 
है कि रागकी नीदमे सोये हुयेको, वेहोशकों जगा सकती हो। प्यारी 
विपदाझओो भ्राञ्ो भौर भ्राकर मुझे रागकी नीदसे बारम्बार जगाप्नो । 
बार-बार जगानेका भ्र्थ है कि ऐ विपदाओ ! मेरे ऊपर तुम खूब श्राश्रो । 
झाशा-भाशक्षार्में ही, सम्पदाकी चाहमे हीन शान्ति होती है भौर न पवि- 
श्ता भ्रांती है, न धर्मक्नी प्रीति होती है, इसलिए विपदाशोसे क्या घबड़ाना। 
ये विपदाये भ्ाती हैं तो मेरे लाभके लिए ही श्राती है। ऐ विपदाशो आाझो 
बार-बार भ्रांश्रो, हम तुम्हारा बार-बार स्वागत करेंगे। मैं किसी भी 
परिस्थितिमे धर्मसे कभी विचलित नृ होऊ, मैं घर्मेको ऐसा पकड़कर रह 


जाऊ' कि मेरे लिए मैं भौर धर्म एक मेल हो जाऊं । ऐसी स्थिति श्राये तो 
इस जीवका कल्याण होता है। 


विश्ववत्सलके विद्॒व नेतृत्व--जो जिस गोष्ठीका नेता है वह उस गोष्ठी 
से परम वात्सल्य भाव रखता है, भ्रथवा जो जिस गोष्ठीमे परम वात्सल्य 
रखता है वह उस हो गोष्ठोका नेता स्वयमेव होजाता है। इस संसारकी 
समस्त जनतांकी गोष्ठीमे भ्रथवा विदवके प्राणियोके समूहमे जिसका 
यथार्थ वात्सल्य भाव है, जिसका प्रेम है वह पुर्ष तीन लोकका अ्रधिपति 
होजाय, धर्म तीर्थंका नेता होजाय तो यह तो न्याय की हो वात है। 
वात्सल्य भाव, कैसा होता है इसकी समझ सबको है। फर्क इतना है कि 


उनका वात्सल्य निएछल है या छल सहित'है इतना ही देखना है। वात्सल्य 
तो सबमे है। ' 


सछल बोर निदछ्धल वात्सल्य--कोई पुरुष ख्लीसे वात्सल्य रखता है कोई 
पुत्रोति कोई घन वेभव सम्पदासे वात्सल्य रखता है, तो वात्सल्य किस नाच 
के साथ, डिग्रीके साथ भ्रथवा लग्नताके साथ हुआ करता है, यह अ्रपना २ 
सबको विदित है। धरका पुत्र कपूत होजाय तब भी यह बाप उसकी खबर 


( ४० ) [ पॉड्यगावनाप्रदध्नन 


मे रहा है, उतका प्रनुराग बनाए रखता है। कोई हंकट भ्रानाय तो प्रग्याग 
धतदानार यह गुछ ने देशफर मात्र एक ही ध्येथ रहता है। बच्चा मेरा है 
इसफो तो थुरगी करना दो होगा। सुथक्े तिए ही तो हम जिद्ा हैं यो 
संकल्प बनाये रहते हैं इसमे श्रधिक वात्मट्यका भोर क्या उदाहरण हो, को. 
ककशा हो श्रपता शौर भी दुद्धम्बका या सदत्य कर्खध् सिप्ठुर हो और 
फिर भी उसे निभाये रहता है। पससे प्रभिक वात्सल्यका क्या उदाहरण 
दीगा | बस झन्वर यह ग्रांजाता है कि यद्र वात्तल्य तो छल सहित है, भणवा 
श्रपने सवार रहित है. श्रयवा मेरी पोजीक्षन लोगोमें धनी रहे ठोक-ढीक 
ऐसा परिणाम बनाये हुए हैं भर फिसीरा वात्मल्य निम्छल है, गढ वत्स 
फी तस्टू है। धमतिमा पुरषोका वात्म्य धर्मोत्या जनोम निदधता मऊ 
बत्तकी त्तरट है 


वात्मयणा र्हस्य--वात्सत्प दब्द बना है चत्सलसे। वत्स कहते हैं 
बद्द॥ेको, वैसे बच्चेकां भो नाम वत्स बोला जाता है पर प्सका तोधा 
भ्र्य है बडडा । जो वत्सके प्रापारभूत गऊ वत्मकी तरह प्रेम लावे उमका 
नाम है वत्सल, भ्रौर वत्ससमें जो भाव है उप्तता नाम है वोत्सल्य। गायमे 
बछडेक्को कौनसी भ्रांणा है क्या गाय यह झ्ाणा रखती है कि में दृढ़ हो 
जाऊगी तो यह बचछड़ा कहीमे घात्त भ्पने मुहमे दवाकर लागेगा भर 
हमारे मुहमें घर देगा। कोई भी शाशा उसपर ग्रायक्रो नहीं है 
प्रपनो प्रोरसे मिव्धन प्रेम बस्तमें पुेबला है गायका। कदाचित बडा 
मदीम गिर पड़े तो गाय कुछ नही सोचती है। स्वयं उस वछड़ेके मोह मे 
नदीमें गिर पद्ती है, उत्तना निण्छल प्रेम होता है गायका बड़े पर। 
ऐसा ही निशछल प्रेम ज्ञानी पुरुषकां धर्मात्मा जनो पर होता है। भव भपने 
श्रापकी भी सोचों कि हम साधर्मी जनों पर कितना वात्सल्य रखते हैं। जैसे 
पुश्रॉंकी याद बरके हृदय भर णाता है ऐसे हो पड़ोसी सधर्मी जतोकी याद 
करके भी इस तरहका हृदय भ्रयवा वात्सल्य भर जाता है या पही ? भपने २ 
वात्सल्यकी परीक्षा करो। इतना हो बहुत है। वात्मल्य न करे तो ईर्प्यो, 
मात्सयं, भ्रदेससका धयवा किसी को बढ़ते हुए तिरखफर उसको उम्रतिकी 
जड कांटनेका उपाय बनाना ऐसी भद्दी वांतें भी न हों वो भी वह प्रेम ईव 
श्रंशो्में वात्सल्य का प्रतिनिधि बन सकता है | 


धर्मात्माओं फी घर्मौजनों मे अद्भुत वत्सलता--वात्सल्य कितना ऊंषा 
परिणाम है। श्री विप्शुकुमार मुनिका चरिभ देखो- मुनरियोका उबर 


दर्दनत्रिजुद्धि ] (५१) 


उत्तम वैभव है भ्रात्मस्वरूपणी मग्नता, सहज आानन्दका अनुभव। समय 
श्राने पर विष्णुक्रुमार सुनिने अपने उस स्वानुभवके उस वेभवका भी 
अनुराग कम करके अ्रकम्पनाचायें श्रांदिक ७०० मुनियोंकी रक्षाकी । इससे 
अधिक और वात्सल्य क्या होगा। साधु सन्तोका उत्कृष्ट वेभव है स्वानुभव । 
झ्रथवा यो कहो कि जैसे कोई ग्रहतथ अपनी सारी सम्पत्ति लुटाकर भी दूसरों 
की रक्षा करे इस मुकांबलेका काम था उन विप्णुकुमार मुनिराजकां । 
जिसको धर्ममे प्रीति होती है उसको धर्मात्मांश्रोमे प्रीति श्रवश्य होती है । 
धर्मात्मा कहीसे चलते फिरते नही श्राते है धर्मात्माकी कोई भ्रलगरसे 
काया नही है, ज़ो धर्मात्माजन है वे ही धर्म हैं। भ्रपना धर्में भ्रपना ही 
आत्मा है। जितनी जिसके निर्मेलता जगी हो, जिसकी जितनी हृष्टि विशुद्ध 
हुई हो वह उतना ही धर्मेंका पालक है। वह महाभाग धन्य है जिसंकी रुचि 
केवल उस सहज चैतन्य स्वरूपकी आराघनाके लिए हुई है। हालांकि 
गुहस्थावस्थामे श्रभमेक काम भी करने पडते है पर यह तो श्रपनी-अपनी देन 
है, योग्यता है, अपना-झ्पना उत्पादन है। किसी की रुचि जग जाय शोर 
अपने शुद्ध लक्ष्यको ही निरखता रहे तो वह उत्कृष्ट है, इलाघनीय है। 


ज्ञानीका परम वात्सल्य-धमंविषयक वात्सल्य भावकी योग्यता श्ौर 
प्रवृत्ति रखने वाला भ्रन्तरात्मा पुरुष जब विद्वके प्राणियों पर अ्रपने वात्सल्य 
का विस्तार करता है तो उसे उनके दुःख मे सहानुभूति होती है,, खेद होता 
है, भ्रहो कितनी सुगम बात सफडो से दूर होने की अपने आपके शान्ति 
झौर झ्रानन्‍्द के श्रनुभव की । बस दिशा भर बदलती है--जित पिट्ठटा, तित 
दिद्ठा, जित दिद्वा, तितपिट्टा । इतना ही तो करना है--जहां पीठ है वहां 
हृष्टि करना है णहां हष्टि है वहा पीठ करना है, इतना ही मात्र अपने 
अन्तर मे कार्य करना है जो कि सुगम है, स्वांघीन है, किसी की श्रपेक्षा 
की भी श्रांवश्यकता नही है किन्तु कितना मोहका चक्र चल, रहा है कि 
इतना सुगम भी कार्य नही किया जासकता। इन सबमे सद्बुद्धि उत्पन्न हो 
ओर अपने श्ापमे अपनी हष्टि बने । 
जीवमात्र पर ज्ञानी कौ परम करणा--जैसे कोई बालक कोई गेद का खेल 
सेल रहे हो भ्रौर कोई गेद फिक कर बाहर जाकर धोरे-धोरे चलकश नाली 
के किनारे पर लुढक रही हो तो बाहर खड़ा हुआ बालक अपने चित्तमे ऐसा 
यत्व करता है जैसा मानो.वह उस गेंदको नालीमें 'गिरनेसे बचा हो रहा हो। 
बाहर खड़ा है, केवल भीतर ही जिसे कहते है एक दात मीस कर भीतरका 


( ५२ ) धोडद्षभावनाप्रवचन 


यत्न करता है भौर हाथको भो थोडो चेप्ठा कद लेता है पर गेंदका बचना 
और गिरना उत्त वालऊके हाथकी वात नहों है, किस्तु बह वालकू सरल 
है। वह अपने श्रन्तर यत्नकों फरता है। यों हो समझो कि यह सरल 
भ्रन्तरात्मा पुरप है इसके वी बात नहीं है कि इस विद्व का एद्घार 
कर दे। होना होगा जिसका, छद्धार होगा, लेकिन वात्सल्य भाव से भरपुर 
होगा, सो एक ही साथ भव्य प्रौर प्रभव्यका विचार भो ने करके इतना भी 
अन्तर में पर्दा नो डालता है कि ये सत्तारके भव्य जोव अपने स्वरूपको 
दृष्टि करले। ये ज्ञानी संत भव्य घब्दसे भी मोह नही करते, परम वात्सल्यके 
घारी जीवों यह छटनी न॑ करेगा कि ये तिरजाय ये न तिरें, यही पड़े रहे 
ऐसी छटनी नही होती है। सस्ारके जीव माश्रके प्रति स्वत्प भक्तिके कारण 
एक परम करुणा एत्तन्न होती है, -यह करुणा उत्पन्न होती है उत्त दर्शंव 
विशुद्धके प्रतापसे भौर एससे तीर्थकर प्रकृतिका बष होता है । 


ज्ञानियोका निवात् क्षे्र--देखो भैया ! पक्षियोका पक्षियोंमं हो प्रेम 
होता है। कौवा-फौवामे हो बैठना पसन्द करते है। जिस जातिकी विडिया 
हो वह ध्पनी गोप्ठीमे हो रहना पसन्द करती है, यह एक प्राकृतिक वात 
है। किसी पक्षीसे कहो कि भरे पक्षी देस तेरी जातिसे तेरी विरादरी वाले 
पक्षियोसे हम मनुष्य लोग तो बहुत भच्छे हैं, समृद्धिशालो भी हैं, हम लोगेकि 
बोच छुम बेठा करो तो वह पक्षी व वैठेया । वह पक्षी तो भपनी ही गोष्ठीमें 
बैठता पसन्द करेगा। यो ही भपने स्वरूपका रुचिया शानीसम्तको एक चेन 
मिलती है इस चैतम्यस्वर्पमे ही वैठकर, वह जीवोंको देखता है तो व्यक्तिकी 
मुख्यतासे नही देखता है, किन्तु उनका जो सहज सर्वोत्कष्ट स्वरुप है उस 
स्वरूपकी मुल्यतासे निरखता है, ऐसा निरखना, ऐसे पंथका गमन यदि प्राप्त 
हो तो यह ही संसारके संकट दर होने का उपाय है। 


धरमप्रमाननाकी धय्यता --इस पुरुषकी प्रवृत्ति शिवमयों होती है। उसके 
पास जो कुछ है मन, वचन, शरीर, धन इन सबका प्रयोग ऐसा किया 
करता है बिससे घम्मंकी प्रभावना होती है। यदि चाहे कि हम इस परम 
पावन धुद्ध भ्राईत शासनकी प्रभावनां करें तो प्रत्येक व्यक्ति कर सकता है। 
घनी हो, निर्धन हो, बहुत पढ़ा लिखा हो या फम पढा लिखा हो केवल 
धर्मेंकी प्रीति समान चाहिये। प्राभवना हर एक कोई कर सकता है, पचन 
तो सभीके पास हैं, उसमे घनी भौर निर्धेनका प्रदन ही नहीं कै; उस 
वचन हाँ, हित मित्र प्रिय वचन हो, सबके हृदयको संतुष्ट करने 


[ दर्शनविशुद्धि ] ( ५३ ) 


वाले और क्लेशो को दूर करने वाले वचन बोले जाये । यदि ऐसी प्रवृत्ति हो 
तो यह भी तो धर्मे प्रभावनाका अग है। क्या जनता पर धर्म की यह छाप 
न पडेगी कि देखो इस दर्शेतके मानने वाले कितने सरल धोर भव्य हुप्ना 
करते है। 


जैन आशयकी छाप--पूर्वे समयमें जेन दर्शनके अनुयायिश्रोंकी इतनी गहरी 
छाप थी कि उस छापका प्रभाव रहा सहा शेष भ्रव तक भी चला भारहा 
है। न्यायालयोमें कोई जैन गवाह हो तो गवाह होते ही न्याय कर दिया 
जाता था। सारी दुनियां समभाती है कि यह जैन है भूठ नही बोल सकता। 
इतिहासमे देखलो कितना योगदान रहा है जैन दशेनका लोकमे धर्मकी 
प्रभावनाके लिए और वही परम्परा बहुत कुछ बाधाये आने पर भी श्रभी 
थोडी वहुत भ्रवश्षेष के रूपमें भ्रपने सामने भारही है । कुछ भी बात हो पर 
जैन दशेत जिस ज्ञान भौर वैराग्यकी शिक्षा देता है उस ज्ञान और वैराग्यकी 
जो भ्पने चित्तमे घरे उसका नाम जैन है। 


जैनतत्वकी व्यापकता--लोकमे कुछ ऐसी प्रसिद्ध होगई है कि जैन कोई 
जाति होती है, जैन नामकी कोई जाति नही है। जैन शब्दका भ्रथ कया है ? 
जयति इति जिन:। रागादिक छाज्नु जयति इति जिनः। जो राग्रादिक 
शन्ुओंको हुर कर देता है क्रोष, मान, माया, लोभ, रागद्वष, मोह इन 
विभावो को जीत ले उसको जिन कहते है। वह है भगवान । जो भी रागा- 
दिकका विजयी होगा उसका नाम जैन है। नामसे जिन नही, कोई कुल 
परम्परा से जेन नही। कोई भी महान झात्मा हो जो भी रागहेषको जीत 
ले उसका नाम जिन है। भ्रेव कौन सा छाब्द ऐसा है कि जैन शब्दको बोला 
जाय भौर सर्वे व्यापकता जाहिर करे। लोकमे रागद षकी प्रणाली है कोई 
धव्द सर्वे व्यापक भी हो तो भी उसे यह पर्यायव्यामोही जीव संकुचित 
बना डालेगा। जैन शब्द राग्द षको जीतने वाले मे प्रसिद्ध है, वत्युतन्न है । 
झौर उस जिन भगवानके द्वारा कहां गया जो उपदेश है उसे कह्ठते हैं 
जैन धर्म । 


जैनत्वके प्रयोगसे जैनत्व--जैन तो कोई पगुभी हो सकता है, पक्षी भी हो 
सकता है। किसीभी विरादरीका मनुष्य हो वह हो सकता है और श्रव तक 
- री इस युग की परम्परा में तो जैनाचोर्गोकी अधिकता ब्राह्मण वर्ग की ग्ही। 
इतिहासोमे देखलो तीरथकद चौवीतों ही क्षत्रिय वंशके हुए । भ्राज कालके 


(५५ ) पोउश्भावनाप्रव चन ] 


दोपमे एम विशृद्ध धर्म को प्रवृत्ति घटते-घटते छुछ लोगो तक रह गयी है। 
प्रौर कुछ ऐगे तापाजिक श्रयवा अन्य तरहफे फ्रानुन लो वन गये हैं अ्यवा 
यो कही कि अपने-प्रसने स्वरार्थकें वश होगए हैं, सो श्रव यह सझुचित होता 
जारह। है पर जैन धर्म जैन शासन डिसी जाति का नही है। जो भी ज्ञान 
वेराग्य मै प्रनुराग करे वह हो जैन है । कटने परे नहीं जेन होता है, टोका 
ज़याने से जेंन नहीं बनता, किन्तु जो शुद्ध आन भौर वैशग्य की दशा है उस 
तत्बके। प्रयने उपयोगम उत्तारें और प्रयोगम लावें वही जैन है । 


सदायरणसे परमदी ठोस प्रभापवा--यया जिसके धन नही है वह धर्मकी प्रभा- 
वना नहीं कर सबता। अ्रपना चरित्र ऐता उज्ज्वल रखो कि हित्ासे दूर 
हो कितनी भी श्रापत्तियां भायें फिरमी दूसरेके अहितकी बात ने कहे, भ्रसत्य...., 
ने बोलें, सफर सहलें, कुछ परवाह नहीं कीडा मकोडा भी जीवित रहते हैं।..... 
उदयके श्रनुतार ध्राजीविका का सोचन कुछ न कुछ मिलता ही है, जो मिले 
वह ही संतोपके मोग्य है। पर झ्पना श्राचरण पवित्र रहे, चोरीमे दूर हो, 
कुशीलक पुर त्यागीहों तदारा संतोष ब्रत के पालक हों, परिगृड्का परिमाण 
करे। धपने घरका, झुट्म्बका, सयहा जो कुछ व्यय है वह वहुत सात्विक 
ही। धन पझ्राये तो उस्ते परके उपफारमे लगायें। धन वैभव न झाये न सही । 
तो वया वे झपने भ्राचरणफे द्वारा धर्मकी प्रभावना नहीं कर सकते हैं ? दान» 
देने वालोसे भी श्रधिक भ्राचरएण पविभ रखने वालेमे धर्मकी प्रभावना होती 
है। जिसके पास वचन है उन ववनोझा ऐसा प्रयोग करे कि धर्मकी प्रमावना 
हो । जिसके पास दारीर हो (दरीर तो सबके पास है) भपने भ्राचरणसे धर्म 
प्रभावना करें। 


शानों द्वारा धर्मफी अन्तर्माद्मम्रभावफता--धर्मे प्रभावना परके लिए नहीं » 

किया जाता है, खुदका धर्म खुदमे है, मुल्य बात तो यही है कि अपने लिए 
झपने धर्मकी प्रभावना फरे। अ्रपने मससे, अ्रपने वचनसे, छरीरसे, धनसे, 
दान द्वारा, भ्रत द्वारा, तपयासे, भक्तिसे रत्ववय रुप घर्मको हर कोई प्रकढ 
कर सकता है। यह ही है मार्ग प्रभावना । ऐसो जिम्तको वृत्ति होतो है ऐसा 
पुरुष विद्वके वात्सल्यसे, भनुरागसे, उनके प्रति उद्घारकी भाषनासे तीर्थंकर 
प्रकृतिका बध कर लेता है। यहा सोलह कारणोमेसे प्रथम कारणका वर्णेव 
चल रहा है। उत् प्रथम कारखमे यह बताया जारहा है कि जिसका सम्य- 
बत्व यों निर्दोष झौर पूर्ण होता है, शुद्ध होता है वह ही पुरुष जीवोके उद्धार 
को भावनामे तीथकर प्रकृतिका बंध करता है। 


दर्शनविशुद्धि दिनाडू, १७-६-६४ | ( ५५ ) 


ज्ञानीक ज्ञानमनदका अभाव--तीर्थकर प्रकृतिका बधक यह ज्ञानी संत सर्वे 
मदोसे दूब है। जगतमे जोव कभी कुछ ज्ञान पाते है तो ज्ञानका सद उन 
पर छा जाता है, भोह मैं विदिष्ट ज्ञानवाला हैँ, भौर कुछ भ्पनेसे कम ज्ञान 
वाले लोग दिख भी जाते हैं जिनको देखकर यह ऐसा निर्णय कर लेता है कि 
सवसे श्रधिक मैं ज्ञानवान हूँ, किन्तु यथाथे ज्ञानी भ्रात्मा ऐसा चितन करता 
है कि इस मुझ धात्माका स्वभाव समस्त विश्वका ज्ञान कर लेने का है। 
ज्ञानका काम जानता है। मेरा स्वरूप ज्ञान है। क्या ज्ञानमे कोई ऐसी 
सीमा पडी है कि ज्ञान यहां तक जाने इसके आगे न जाने । क्या ज्ञॉनका 
ऐसा स्वभाव है जिससे उसमे सीमा पड़ी हो। ज्ञानका काम जानना है। 
झौर जानना किसका ? जो कुछ सत्‌ है, उसका णानना। जब ज्ञानका 
काम जानना है तो थह जानता होगा सव कुछका । उसमे सीमा नही पड 
सकती है ऐसे भ्रतुल ज्ञाननिधांनके परिचयीको ज्ञानमद कैसे हो सकता है। 


इन्द्रियजज्ञानकी आनन्दवाधकता--कुछ लौक्कि पुरुष ऐसा समभते है कि 
यह झांख जहा तक फैल सकतो है वहा तक ही तो श्रात्मा जान सकता है। 
जहां तक हमारी इन्द्रिया विस्तृत हो सकती हैं वहा तक ही तो भात्मा 
जानता है। शभ्रागे कहा जानता होगा । किन्तु विचार करो कया ये इन्द्रियां 
वास्तव से जानने मे मदद कर रही है, या वाधा डाल रही हैं ? दिखता तो 
ऐश्वा है कि ये इन्द्रिया हमारे ज्ञान मे मदद कर रही हैं पर यथार्थ बात यह 
है कि ये इन्द्रिया हमारे ज्ञान विकाशमे वाधा डाल रही है। जैसे किसी सेठ 
का मरण हो रहा हो, उसके एक हो वच्चा है छोटा, वह सेठ बाद मे भर 
गया, भ्रव सरकार ने उस सेठ की सारी जायदाद जब्त करली । उसकी एवज 
में वह ५०० रु० महीने ख्च॑को देती है। जायदाद कई लाखकी है, वह लड़का 
सरकार के बडे यश गाता है कि सरकार मुझपर बडी दया करती है घर 
बैठ ५०० रु० महीना भेज देती है वह लडका बड़ा हुआ, कुछ ज्ञान आया- 
शोह मेरी २४ लाखकी जायदाद सरकारने भ्रपने कब्जे मे कर रवखी है और 
४०० रुपये देकर हमे सतुष्ट करना चाहती है। भ्रव समभा चह कि ये 
४०० रुपये लिए रहना हमारी लाखो की जायदाद मिलने मे बाधक है। 


यो ही समझो कि यह भ्रनन्त झानन्द ज्ञानकी निधि इस कर्मों ने जप्त 
कर लो है। भ्राज यह परमात्माकी तरह अनन्त ज्ञानस्वभावी होकर भी 
दर-दर भीख मागता किर रहा है। पर पदार्थाति आशा करना यह भीख 
मागनेतते भी बुरा है, एन सबका कारण ये इन्द्रिय है। इन्द्रियज ज्ञान से 


( ५६ ) पोडशभावनांप्रव एन॒] 


इतनी जो सीमा बंध गयी है हम उत्त दर्द्रियज ज्ञानमे भ्राशक्त हो गये, सतुप्ट 
हो गए तो थ्राज यह विटम्बना है कि जगतके भिसारी बन रहे हैं। यह 
इच्द्रिय ज्ञान भ्रव वततावों हमारे सत्य प्रानरदका सांघक है या वाधक ? 
हालांकि उत सेठ के लठके से भी बहुत गरीब जनता पडी हुई है, ठोक है 
जेकिन जित्की निधि जप्त हुई है उसका हृष्टान्त दिया जा रहा है, हालांकि 
मुझसे भी गए बीते धनत्त जोब पढ़े हुए हैं, स्यावर नियोद, पस, कीड़ा 
मकोड़ा, पद्ु पक्षी, जेकिन जिसकी श्राज यह योग्यता है कि उच्च लूटों हुईं _ 
निधिके एवजमे इतना ज्ञान विकाश उच्ते मिल रहा है तब में यह दावा कर 
रहा हैं इस कर्म सरकार पर कि तेरे क्षयोप्तमकों प्राप्त होने वाला जो 
शान भौर प्राननद है वह मुझे न चाहिए ) 


शानीक शानमदनिपेयक विधार--भैया ज्ञानीकों ये सव तो वाधक मालूम 
होरहे है। कहा तो इस जीवका ऐसा श्रनन्त ज्ञानस्वभाव शौर कहां अल्प 
ज्ञान पाकर इतना मद होना ऐप्ी वृत्ति भ्रज्ञनी पुरुषके होती है । नानी पुरुष 
हपने शान पर रंचमो मद नहीं करता है। उस केवल ज्ञानके समक्ष यह 
पाया हुआ कई भाषाओका ज्ञान कितना हो साहित्य छन्दोका ज्ञान, वेद 
पुराण दाखत्र पिद्धान्तीका ज्ञान यह समुद्रमे एक व्‌ दके वरावर भो भ्रनुपातका 
नही है। केवल ज्ञानमे कितनी जाननेकी शक्ति है ? इसके लिए उपाय एक 
यह ही बताया है कि धगतमे जितने जीव हैं, पुदुगल है, भ्राकाशके प्रतन्‍्त 
प्रदेश हैं, कालके भ्रनस्त समय हैं शौर जो-थो कुछ भी माने गए हैं उनमे 
कितने ही धर्ग सम्वर्ग करलो, सबके कई गुणा करलो भ्रौर उस सव कैबल 
ज्ञोनकी क्षक्तिमे से घटादो श्रौर फिर जोड़ दो जितना हो उतने केवल ज्ञानका 
अविभाग प्रतिच्छेद है। इतनी वडो सत्या यहा नहीं वतायी जा सकती कि 
सब कुछ भूत, वर्तमान, भावी भौर प्रनन्त प्रदेश से भी कितना बड़ा केवल 
शान है, यह कहना पंडा कि इन सबको उसमें घटावो और फिर जोडो 
उतना होता है केवल ज्ञान । इतने विशाल ज्ञानका मेरा स्त्रभाव है। उसके 
समक्ष यह ज्ञान क्‍या चीज है। 


न कुछपर वया यवें ? --भैया केवल ज्ञान से भी और वहुत पहिले के शान 
जैसे मन पर्यय ज्ञान, परमावधि ज्ञान, सवर्विधि ज्ञान, यह सब भी केवल 
ज्ञानके समक्ष ज्ञान कुछ नही है, सूर्य के भ्रागे मामुली छोटे दीपक जैसा भी 
प्रकाश नही है। फिर साधारण से इत्त ज्ञान पर क्या इतराते हो ? जो ज्ञान 
पाया है उस ज्ञानका इतरानेमें उपयोग न करो । ग्रव॑ंमे उपयोग न करो झौर 


दशनबियुद्धि ] । (५७ ) 


झपने आात्मस्वरूपकी पहुँचमे उपयोग करो। भेद विज्ञानसे श्रपनां हृदय सुवा- 
सित करो तो इस्त उपयोग के प्रतापसे इस ज्ञान कशमें जैसे कि भ्रस्तिका 
एक कण बहुत बड़ी ज्वालाका कारण बन जाता है यों ही हम आपको बतें- 
मानमे मिला हुआ यह ज्ञान कण उस केवल ज्ञान जैसे महान ,प्रकाशका 
कारण बन सकता है। यदि इसका इस प्रकार सदुपयोग न किया जा सका तो 
फिर यह ज्ञोनमद अनेक दुर्गतियों, कुयोनियोमे भटकानेका कारण बन सकता 
है। यह पाया हुमा ज्ञान कोई गव के लायक नही है। धमन्‍्ड करना बिल्कुल 
व्यर्थ है। कौन पुरुष ऐसा है जिसमे गवेके लायक कोई कला प्रकट हुईं हो । 
प्रथम तो यदि कोई गये करता है तो इस लोककी हृष्टिमे वह तुच्छ गरिना 
जाता है भौर फिर गवे करने लायक कुछ मिला भी तो नही है । 


जौवलोकमे विद्याकी अपूर्णता-एक नये पढ़े लिखे बी० ए« पास कोई 
जेन्टिलमैन थे। उनकी उत्तीर्ण होनेके खुशीमे इक्षा हुई कि समुद्रकी शैर 
करें। वह समुद्रके किनारे पहुँचा, नाविकसे बोला-ऐ नाविक तू भुझे समुद्रकी 
दौर करा देगा क्या ? हां हा एक रुपया लेंगे । हां लो। समुद्रकी शरके लिए 
वह नावमे बैठ गया । श्रव नाव चलो जारही है भौर यह जेन्टिलमैन पूछता है 
ऐ नाविक तूने कितने दर्जा पास किया है? तू कितना पढा लिखा है ? 
नाविक बोला-हुजूर मैं बिल्कुल पढा लिखा नही हूँ। भरे तू ए, वी, सी, 
डी भी नही जानता ? हा मालिक इतना भी नही जानता । तू श्र श्ना इई 
भी नही जानता ? नहीं जानता साहब। तेरा बाप जानता है ? वहभी नही 
जानता । तो वह जेन्टिलमैन ५-७ गालियां देता है-वालायक, बेवकूफ, भौर 
और भी | ऐसे ही लोगो ने भाष्त को गारत कर दिया। वह बेचारा सब 
गालिया सुनता गया। पढा लिखा तो था नहीं। जब एक आधघध भसीलके 
करीब में नाव पहुँच गयी भ्ौौर समुद्रमे गहरा तृफोन उठा, नाव डगमगाने 
लगी तो नाविक कहता है कि श्रब लाव वचेगी नही, हब जायगी । हम तो 
तैर कर निकल जायेगे, भापने तेरना सीखा कि नही ?*“'नही मैंने तो तैरना 
नही सीखा ।** तेरे बापते तैरना सीखा है ? “नही साहब। तब उस नाविक 
ते भी उतनी ही गालियां उसको सुनाई। नाविक कहता है-तालायक, बेवकूफ 
झौर भौर भी ऐसे ही लोगोने तो भारत को गारत कर दिया । जितने झाब्द 
उसने कहे थे उतने ही शब्द उसने दुहराये । 


ज्ञानीके शनमदका अभाव और बिश्वपर परम करुणा--क्‍्या कुछ श्रक्षर विद्या 
जानली या कुछ थोड़ा साहित्य जान लिया तो क्या इतने बड़े ज्ञान की 
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पुरवा ही मई ? हरे जाने तो एफ द्रतिमा है । कोई मे पड़ा लिखा हो उसमें 
भो हामी मोगा है कया पर लिख लिया हो गा, ने पद लिख निया हो 
बया, धरत्माए जो स्वरूप है उस गायी' शगझ़ प्राज का वाया ट्ुद्मा ज्ञान 
नया घुरप रखते हैं। जागो पुरुषद़े शागका मद मी रहता । ऐसा मद सब्म 
गेद् भत्प पुस्श विश्यके प्रादियोंफ़ी श्रुसरों देश कर हि ऐमा शानरा तो 
ग्वनाव है सतता, पर सपने उसे सहज कानार इृब्टि नहीं जानी । तौहिक 
शासकी सृरदा भी धनामे है इस भूले कारण संगारके संतटोको महु रहा 
ईं श हिम, प्रत्मविशुवि जगे भर धपने पापों उम मदज शान स्वहुपरों 
पह़ियाने ऐसी परम करएा हि दर्धन जिदुद्ध एरस्तरारमा के जगती है उतके 
तोगकर प्रतद्धिका यम होता है। एर्मात लिष्ट भदिष्यर्त यहु हंस दिशुयकी 
मम्मागंम तगाने साला नेसया बसहा है । 

शा्गले पृशमदत्र अश्यर-जैमे यद एक आन गदर छुरो बीज है ऐसे ही 
एक गंद पृशामद भी विश्म्यता मो भीऊ है। मेरी बटी पूजा होती है, 
मैया बहा पलता हैं, दमन है, लोग सिर भुगयते है, धपने सम्मानका, पूजो 
फा एमण्ट द्वाना यह भी एक विपट अपिरा है। धरे मुर्स ! तुमे कोई नहीं 
पूछता है तु गया है पते यह बसा ? गदि पास, प्रांसा, नाक बाला दु है तो 
हसछा सम्मास करने बाला कोई दियेशी नहीं है घौर यदि तू आयक सह 
है तो शायफ स्वरत्र छा से एन्प है। उस क्ायक रवरूप को मम्मात 
फरने में केवल तेरा हो सम्मान फंसे हुप। । यह तो एफ दारणश सममद्रातता 
सम्मान है। पूछा प्रतिष्ठा भी मर इस भस्तरात्मा पुर्यमें नहीं होता । 


गवेभरी ऐ टठोमे विश्म्प्मा--पमण्ण होना बठुत बुरी चोज है। ने इस सोक 
में भमण्ट से ताम है, न पर भवम साभ है। भमंण्डसे कौनसा लाभ हैटो 
चत्ताओ ? परोपे प्रायः पमण्डकी वजहये ही लड्टाइया चली हैं। होते 
समभती होगी कि हम तो सास हैं, मतता हैं, हम तो इतनी बढो पोजीशनको 
हैं भौर पी लिसी बजुर्प समभली हैँ कि यह सास तो झपढ है, बेवकूफ ई 
मैं उत्तनो पदी लिती है, लो इसहो घमण्डसे सास्त श्पनेमें हे फ न्‍प 
झपने में ऐ5 रही है। भ्व सास भौर चहुमे जब ऐसी बात है तो फिर | * 
व्यवहार फंसे हो 2 है? सभीकी ऐसी हो बात है। तो जितने भी कक 
होते हैं उनमें कारण घमण्ष का प्रमुप है। समाजमे भी जब कोई वित्त 
ग्टा हो जाता है तो उसमे कौरण धमिमानका है नदी तो बताप्ो, सफर के 
ही ऐसा है. जो कि प्राशियोका द्ित करने वाला है। उत्त भर के 
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भीचे यड सारा जगत है श्रव वहां विवाद का क्या काम। रही व्यवहारमें 
घर्मप्रभावगाकी बात सो जो उस धर्मप्रभावनामे आगे बढता है उसकी तो 
सराहना होनी चाहिए भौर जो अपने से बने, सहयोग देना चाहिए । किन्तु 
चाहे व्यापारमें, व्यवहारमे, रिस्तेदारोमे कलहकी बात न उठे पर मंदिरमे, 
घ्॒मके मामले में सस्थाके प्रसंगमें चू कि अभिमान है नां, इसलिए विवाद हो 
उठता है। 


निर्राल्लचेताकी भावगा--यह पूजाका मद एक वहुत विकट अधेरा है। 
है तो यह तुच्छ कर्मोंसे लदा ससार भ्रमणका अधिकारी श्रौर अपनेको मानता 
है सबसे ऊपर निर्मल, बताश्ो इस अ्रम भूलसे बढ़कर और विपदा क्या होगी 
जीव पर । ज्ञानीपुरुषके पृ्राका मद रच नही होता है। वह तो स्वरूप हृष्टि 
करके विश्वके समस्त जीवोमे एक रस बनकर रहता है। मोहके कारण 
एकरस बनना विडम्बना है--भौर स्वरूप हष्टि करके एक हृष्टि करना 
प्रात्माको ोभा है, वडप्पन है । जिसके पूजामदभी नही है और 
दृष्टिकी दृढ़ताके कारण विश्वके प्राणियोमें सहज स्वर्यक्रा दर्शन 
करता है .वह सत जगतक्रे भूलपर खेद करता है। अहो--थोडा ही तो 
सुगम काम है। अपने आपको सहज ज्ञान ज्योतिस्वरूप श्नुभव लें, इतना 
ही काम नहीं किया जाता और त्रिपत्तियोका पहाड ढोया जा रहा है, ऐसी 
अ्रपार परम करुणाते तोर्थकर प्रकृतिका वध होता है। कौन-कौन से मदक्री 
बात बतायें। जिस मद घमण्डको सामने रखा जाता है निरीक्षणके लिए 
यही एक बेतुका व्यवहार मालुम होता है। 


ज्ञानीका कुलमदक अभावषम्रे प्रतिवोध--एक मद जगत्तके प्राणियों १० छाया 
हुआ है कुल का। अच्छे कुलमे पैदा हो गए। भर जब शरोर ही तू नही है 
तो कुल तेरा कैप्ते । सुयोगसे तेरे. आत्म गुणोका विकाश बना रहा जिसके 
कारण तू लोकविजीयी कुलमे उत्पन्न हो गया है किन्तु कुल कुलकी जगह है 
देह देह की जगह है। और है आत्मा! तू अपने श्रात्माके स्थानमे ही है। इस 
देह भौर कुल दोनो से तू निर्मल है। तू चाहता है कि भेरे कुलकी प्रसिद्धि हो 
भौर इसोलिए पुत्रोकी चाह करता है, इसीलिए और-और भी प्रयोग करता 
है किन्तु भ्रपनी श्रन्तदूं ष्टि करके देख कि तेरा कुल वास्तवमे क्या है। तेरा कुल 
तेरा चंततन्यस्वरूप है जो कुछ तेरे साथ पहिलेसे लगा चला आया है भौर सदा 
रहेगा। तू अपने उस चैतन्य कुलको पवित्र करना, यहा की मायामयी 
दुतियांमें जो भ्रसार है, भूठा है, स्वप्नवत्त है, वहां कुछ बात पर भ्रपने भाव 
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बिगाईे तो यहाँ की फोर परित्यिति तुर्भ धागे मंदद कर देगी तय ? तु 
गयो बहा जा रहा है छुलकें पभिमानमें । 


दुसमदगे अपाय--देए छुलप्ा यदि धतिमान रटेगा तो नितट् समरयमें ही 
तू निद्च पुराम उतने ट्रो जागगा। श्ररे जया तमसामें रहो । बढनटकर ते 
घुगो | पगण्एगे तू मत बह । कर्मेकि वीके तू लग, विषय रूपाप्रेकि रोगी. 
ऐयोने भरा प्रतने वर बोका लाउ है स्‌ प्रोर ऊपरसे ऐसो भाव परगरा रहा 
है एस सोफमे कि इनमे सब्ते उच्न मेरी ही बात है, ऐसा दोन दुखी है तो 
तू भौर फ्रभिमान करके झपना दुआ और लम्बा प7 दा रहा है। कुछ तो 
तरस था झपने भाप पर, युद्ध तो अपने श्राप पर दया कर, प्पने संतटोरों 
तृ दूर कर। भभिमान से सगट बट गे घटने नहीं है ४८म लोकमें अभिपाानी 
की बारां उज्जत्त रखती हे । 


ठुलडद गे बरगेगा अपुरोष--भत्रे ही उुदछ प्रण्य प्रातप्े कारण कोई 
हुग समय दो चार बातें मान रोते हो, पद कह देते हो, किन्तु हृदय तो यही 
गवाह देता है कि एस जैसा वेबफूफ फौत होगा । धरने मु है श्राना बड़प्पन 
चाह रहा है भौर मुर से वट्प्पन चारने को वात तो दूर जाने दो, अंतरंगमे 
भी तू इन मायामयी मुतियोसे इन मानव कोटोंसे तु प्रशंभाकी रचभी चाह 
मत फर। रचभी मद मत कर। तू ने यदि श्रात्मधर्मकों न सम्हाला तो 
मानय होकर फीट की हो तरह है। जैसे सेतों पर किस्ती जगह गिजाई एक 
के ऊपर ऐक भिड-सिड कर घिलब्िलानो रहनी है ऐसे ही इस विव्वके 
चौहंटू पर मानव रूपी गिजाई एक के ऊपर एक बविलगिला रहे हैं। ज्ञानी 
मजा देखता है, एस प्रज्ञानी पर सेंद प्रकट करता है। है आत्मतरु ! इस मदसे 
रखित भ्रपने प्रापको देखो भौर गझपने प्राप पर फरुणा करो। 


ज्ञानौके जातिमदनिषेधका पिन्तन--तोर्यकर प्रकृतिका वधक पुरुष प्पनी 
जानिका श्रभिमान नही फरता है। मैं उच्च जातिका हैं ऐसा विधार तब 
होता है जब किसीको यह नीची जातिका है ऐसा ध्यानमे रंला जाया 
प्योकि नीच झौर ऊच भ्रपेज्ञा कृत शाब्द है। स्वय तो यह न नीच है न 
ऊ'ब है। जो है सो हो है। शानो का यह चितन है कि हे भात्मनु ! जो तुम्हारी 
यह उच्च जाति भी है वह तुम्हारा स्वभाव नही है। सत्र कर्मोंको परिणतियां 
है। पाहे कोई नीच योत्रमे उत्नन्न हुआ हो चाहे कोई उच्च गोतसे उत्तनन 
हुआ हो ने सब कर्मोदयक्रत परिणतिया है श्रोर विनाशोक हैं। किसीकी 
जाति किसीका यह शरीर वया सदा काल रहता है ? कर्मोके उदयानुतार 


 आ 


गै। 


वर्शनविशुद्धि ] (६६) 


है । इस उच्च जातिका क्या अ्रभिमान करते हो ? जो तुम्हारी वस्तु ही नहीं 
उस वस्तुका अभिमान करना यह तो एक अधघेरा है, सन्मांगेंसे च्युत होने के 
ख्याल हैं । 


यथार्थ अन्तस्तत्त्वके देखनेका यत्न--जरो इन्द्रियों को सयत करें, आरंखोको बन्द 
करे, मनकी चिन्ता भी कम करे और अपने आपके श्रोत्माको स्वरूप देखें तो 
विज्ञात होगा कि यह तो निर्लेप है, श्राकाशवत्‌ शुद्ध अमूर्त एक चैतन्यतत्त्व है, 
यह क्‍या उच्च है ? नही। क्‍या नीच है ? नही | यह तो चेतन्यस्वरूप मात्र 
है। यह श्रात्मद्रव्य समस्त द्रव्यो मे सारभूत है । यह कथन भी जब बहुत 
हृष्टि फंलती है तब हुआ करता है । केवल स्वरूप मे क्या सारपना क्‍या 
प्रसारपना | सिद्ध भगवान सर्वोच्च झादण है, ठोक है । तुम्हारी कल्याणकी 
चाह है ना ? कल्याणकी उत्सुकतामे कल्याणमय सिद्ध प्रभुको तुम्हे भादक्ष 
शौर उत्कृष्ट देखना है । 


पदार्थकी अवक्तव्य यथार्थता--वस्तुमे तो सिद्ध भी भ्रपने आप जो है सो ही 
है! जैसा परमाणु तैसा पिद्ध है। कौत सी उत्क्ृष्टता हुई ? परमाणु भी 
एक पदार्थ है श्रौर वह सिद्ध भी एक पदार्थ है, सिद्धका श्रर्थ है केवल, 
खालिस, वही मात्र है। पदार्थ हुआ करता है केवल । उत्कृष्ठता किस वात 
की है सिद्धमे ? द्रव्यके स्वरूपकी श्रोर से देखो तो सब अपने-प्पनेभे उत्कृष्ट 
है। किन्तु हम विचार करने वाले है चेतत और साथ ही यह है कल्याणकी 
भावना, इस नाते से हम भौरो के गुण न गाकर सिद्ध परमात्माके गुण गाते 
है। पर जगतके नाते, लोकके नाते जेसा श्रणु जैसा धर्म द्रव्य, जैसा आकाश 
द्रव्य वेसा ही सिद्ध भगवान है। तो पदार्थ अपने आपमे स्वय न उच्च है न 
नीच है। यह तो भावना से भेद है । 


जातियोकी असारता-जिस कुलमे तू उत्पन्न हुआ जिस जातिमे तू उत्पन्न 
हुआ है वह जाति बिनाशीक है, तेरा स्वरूप नही है, और फिर देख--जातिका 
एभिमान करनेसे निज ब्रह्मस्वरूपके अवलोकनका भ्रवकाश नही रहता है । 
जब पाप क्मका बंध होता है, उसके उदयमें मिकट भविष्यमे ही तू नोची 
जातियोमे उत्पन्न होगा फिर तेरी क्‍या क्ौन रही । अथवा श्रनादि कालसे 
अरब तक अनेकवार भनेक जातियां बनी। ये जातिया है चौरासी लाख । जैसे 
मनुष्यकी जातिया है ६४ लाख, और ऐयपेही एकेन्द्रियमें एक-एक जैसे 
पृथ्वी है, जल ध्रादिक है इनकी है सात-सात लाख जातिया । ऐपी ही सबकी 


जा अन्‍नलअकम्णण्मथाम 
अीफलमन- समन 32 


( ६२ ) पोडशभावनाप्रवचन 


व्रिविध जातिया हैं। श्रव वतलाो कंसी-कैसो जातियोमें यह जीव उत्पन्त 
हुआ। सुयोगवश यदि कुछ उत्तम जाति मिल गयी तो भी क्या हुआ । यह 
तो तेरा स्वरूप ही नहीं है। इसके छोडनेसे हो तुम्हारा पार पडेगा | 
जातिते चिपटे रहने से तो कुछ पार नही पडता है। श्रध्यात्मके नाते इस 
ग्त्मतत्वकी दृष्टि करें, यह कोई जाति नही है यह तो एक चैतन्यस्वभाव है। 


कुल और जातिका व्योरा--कुल शौर जातिमे यह श्रन्तर है कि पितृ पक्षको 
तो कुल कहते हैं श्रौर मातृपक्षकों जाति कहते हैं। यह जोव झनेकवार चान्डा- 
लिनियो, म्लेच्छिनियो, श्रादि नीच ग्ोन्नोमें जन्म ले चुका है, वटनियो, 
वेशयाश्रों, डोमरियोके अनेक गर्भो मे जन्म ले चुका है यो मनुष्योमे भो साना 
जातियोमे उत्पन्न हो चुका है, पशु पक्षियोमे सूकरीमे, गधी में, कौवकीमे 
भनेक प्रकारकी नोची जातियोमे उत्पन्न हो चुका है, वार-बार भनन्ते नीचे 
जन्म मिले, भ्रव एक वार तू मनुष्य पर्यायमे झाया, उच्च जातिमे धाया तो 
इसका अ्रभ्मिमान कर रहा है, अरे ऐसी-ऐसी जातियां भी भ्रनन्‍्त वार पा 
चुका है पर साथ कुछ नही रहा । श्रभिमात्र कर रहा है तो नीचो जातिथो 
में तुझे जन्म लेना पडेया। 


निष्पक्ष अनुभवेका यत्न--भरे किसी प्रयत्नसे कल्याणकी कुछ रुचि तो हो, 
क्यो जाति, मजह॒व, घर्म ग्रादि पक्षोके कारण अपने निर्णशयकों गलत बनाये 
ज॑ रहे हो। अपने झापमें यह निर्णय वनावो कि हमे कौन सा घममें मानता 
चाहिए। तो कौन सी देशना स्वीकार करनी चाहिये। तो निष्पक्ष सीधा एक 
उपाय है कि वह जिस जातिमे उत्पन्न हुआ है उस जातिको भी झुला दो, 
जिस मजह॒बमे उत्पन्न हुए हो उत्त मजहवको भुला दो। किसी की वात वे 
मानो, जिस परम्पराकी बात सुनते भ्राए हो उसकी भो वात्त न मानो और 
साथ ही मे समस्त विश्वके पदार्थ ह्‌ कि भिन्न हैं भ्रसार है इनमे किसी चर में 
उपयोग न दो । ऐसे भ्रपने हृदय कसलको ऐसे अपने ज्ञानासनको विविक्त, 
स्वच्छ खुला रकक्‍स्ो तो उस उपयोगमें स्वयमेव यह आात्मतत्व क्या है, वह 
सब ज्ञान प्रकाश भलकमे ग्राथायगां और उस स्थितिमे स्वाभाविक आनन्द 
उत्पन्न होगा, उससे फिर यह निर्णय कर लो कि भ्रोह ज्ञाततिका मार्ग यह है । 


शान्तिमार्गकी परख--मैं ज्ञानमात्र हैँ ऐसा अपने भ्रापको निर्णय रखना 
बस यही शातिका मार्ग है। इस झात्म तत्त्वके जाता द्वष्टा रहना शातिका 
मार्ग है। राग, हे ष, मोह से पृयक्‌ होना यह धर्म है। धर्मका उह श्य एक है--- 


- दक्शनविशुद्धि ) ( ६३ ) 


रोगद्वेष दूर हों और हम प्रपनेको ज्ञानमात्र अनुभव करके समस्त संकटोंसे 
नवृत्ति हो और स्वाभाविक अनन्त आनन्द पायें । यह बात जैसे मिले वैसा 
करना सो घर्म है। बिल्कुल सांफ बात है। इसमें पक्षकी श्रथवा कोई लपेट 
की रंच बात नही है। तुम आत्मा हो, तुम्हे भानन्द पाना है तो भानन्द पाने 
की विधि क्या है ? इसका निर्णय करलो। आनन्द पानेकी विधि है किसी 
भी पर पदार्थकों उपयोगमे न लें श्रौर परम विश्वामसे संकल्प विकल्प छोड़ 
कर बैठ जाये वहा जो स्वयमेव ध्यान बनेगा, यत्न विना, जान बूक कर की 
जाने वाली चेष्टाके बिना स्वयमेव जो कुछ श्रतरंगमे उद्योत होगा-हे भात्मत्र! 

नह तुम्हारा धर्मे है। 


अपने आत्मगुरसे समाधान --हस मनुष्य लोकमे इतने मनुष्योको निरखकर 
इतने सम्प्रदायोको देखकर भ्रब तू किस एक मे जायगा ? भर तू इन हृश्य- 
मान किसी भी एकमे मत जा। देख तू भात्मा है भरे भात्माके नात्तेसे 
झंतरगमे तू भात्माका ही विशुद्ध कार्य कर। इसमे किसीका क्या लेनदेन है ? 
किसका सम्प्रदाय है, किसका मजह॒ब है, किसकी जाति है, किसका कुल है, 
इस भात्माके नाते से सब कुछ निर्णय रबखु गा भोद भात्माके नाते हो अपना 
ध्यान वढाऊगा ऐसा निर्णय तो करलो भौर इस ही का उद्यम करो। यही 


है वास्तविक करने योग्य कार्य, जो भ्ात्मधर्म है भर श्रात्माको शांति 
पहुँचाने वाला है। 


निरपेक्ष स्ववमे घोकेका अमाव--फिर आप यह बोलेगे कि ठीक है, यहा 
चित्तमे जमती है। बात तो सही है कि सर्व सम्प्रदायोको छोडो सववे देशणायों 
को त्यागो, सबकी बातको भ्रूलो । भले हो उनमे कोई एक सच है पर जहां 
अम होगया, विकल्प होगया, कुछ भूट है कुछ सच है, तो सवको छोड दो । 
फिर भी मनमे यह झाती है कि भूठको तो छोड़ दे । क्या सबको भी छोड 
दे? समाधान-से कुछ परवाह नही, दुनियावी निभाहसे निरखें गए सचको 
भी छोड दे, पर भीतरमे जो परमार्थ सत्य है, स्वयं निज स्वरूप है उस 
स्वरूपकी डोर पकड़े रहे । यहां तो कोई घोखा नही झ्ाता । हम अपने श्राप 
से चिगकर जहा बाहर में मायामयी सम्पदायोसे सम्बन्ध जोड़ते हैं, उनके 
वचन व्यवहारमे हम भ्रपनेको लगाते हैं वहां घोखेका डर है, पर अपने श्रापके 
झन्दर घोखेका क्या डर है? जब अपने आपमे किसी पक्षका ग्रदरा किया 


हो । किसी समुदाय जाति छरीर किसीको भी न लपेटा हो तो 
यथाथे निणंय बनेगा। ००७७७ 
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परमार्थ यश्--कभी श्राप कह उठेंगे कि यह तो वडा कठिन लग रहा है। 

कुछ जाना भी है, कुछ फलकभी पायी है फिरभी उस तत्त्वमे जमना कठित 
लग रहा है । रह ही नही पांते। धव क्‍या करें तो भ्रपनी बुद्धिसे सोचें। श्रपने 
सनसे ऐसा काम करें, वचनप्ते ऐसा बोलें, कायसे ऐसी चेष्टा करें कि श्रभी 
जो उतनी परख है अपने की विविक्त भवलोकनमे उसमे बाधा न चले ऐसी 
मत वधत कायको चेष्टा करें। ज्ञानो सत करता है ऐसा । जब अपने झापके 
अंतस्तत्वमें नहीं रम पाते है तो वे मन वचन काय की चेष्ठा उसके योग्य 
करते हैं कि जिसे इस ब्रह्मस्वरूपके प्रनुभवके विपरीत दिशामे न चले 
जाये वे। तब क्या उनकी चेष्टा होगी। श्रपने भापमें उस भ्नुभवीने थह 
निरखा था कि यह मैं केवल ज्ञाता द्रष्टा मात्र हैँ, रागद्ेष मोह इसका 
स्वरूप नही है। ऐसा यदि कभी बने तो क्या सियति उसकी होगी ? इस 
परमार्थ यज्ञके फलमे वह दोषोपते रहित हो जायग्रा । भौर गुणोस्ते परिपूर्ण 
हो जायगा । 


>. देव एवं गुरुकी उपासनाकी अनिवायंता--प्रव निगाह रखो उन पर थो दोषोंसे 
* स्वेया रहित हैं शोर गुझोसे स्वेया परिपूर्ण है, ऐसा कोई ज्ञाता द्रष्टा सह- 
जानन्दमय जो कुछ भी हो वह हमारा भ्ादरों है । इसका ही नाम हुझा देव । 
“भव इसको हो कोई मजहब बनाने लगे, पक्ष कहने लगे तो उसका इलाज ही 
« जैया है? भ्त्तरमें निरसा था इस अनुभवी पुरुषने कि यह मैं आ्रात्मतत्त्त 
झारम्भ परिग्रहसे रहित केवल ज्ञानस्वरूप हैं, भौद ऐसा जो पुर निर्मल्हो चुके 
हैं वे हमे मिलते नहीं। वीतराग सर्वज्ञ परमात्मा हमे मिलते नही, समय ही 
ऐसा है। तब ऐसी स्थितिमे जो लग रहे हों उन सत्त जनोके, साधुओके, गुरुवो 

- के समीप जाव, उनके सत्संगमे रहो, उनकी उपासना करो । 


” उपास्य गुर भर गाज़की परख--अब एक समस्या और सुलफाइए--कसे 
जानेंगे श्राप कि मेरी प्रपासताके योग्य मेरा भुर यह है। इसका तो बहुत 
सीधा उपाय है। हमे क्या बनना है ? ज्ञाता द्रष्टा । रागढ् ष मोह रहित, 

: ,क्षातवर्त भानन्दके भ्रनुभवी। तो ऐसी साधना जिनसे मिले उन्हे समकलो कि 
> उनकी बाहरी पहिचान यह होगी कि झारम्भसे विरक्त होगे, 
जोन ध्यान तपस्यामे ही जिनका जीवन गुजर रहा 

” भ हो, एक कार्य परमात्मा झौर कारण परमात्मा 

, हो, कभी प्रयोजनवश कुछ व्यवहार भो बोलें 

' स्पर्श भालकता हो, उन्हें समभो कि ये मेरे 
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उपासनीय गुर हैं, उतकी उपासना करो। और ऐसा ही घनने फी जो 
दिश। बताये, उपदेश्व दे, घाणी भरी हो ऐसे वे क्षास्त्र हपासनीय हैं। * 


जातिमदकी कल्यागनाधकता--सीधा मार्ग है थो भ्षवे को श्ञाता द्रष्ठा' 
बनानेकी स्थितिमें सहायर्क हो उनकी श्रद्धा करो यह धाम दूसरा होगा। 
इससे भी उत्कृष्ट प्रथम काम है शुद्ध निज भ्रनश्तस्तत्त्यकी श्रभेदोपासना । 
इन सब बांतोमें बाधा डालने वाला यह जातिमद है, निथ भ्रन्तस्तत्त्वका 
शुद्ध प्रकाश कितना बडा वेथव है, थोहर है, ठपादेय तत्त्न है, पर एक जात्रि 
के मदसे इन सब कल्पनावोके श्रौटपायोंचे चौपट कर दिया है) रुच्च जाति 
के भी हो तो क्या हुआ । और यहां भी यह सोचना चाहिए कि थह जाति 
मेरी बधन है। इस जातिमें भी जो मैं बा पडा हैँ यह भी एक चूटि है। मु 
तो इससे भी ध्तोत होना है। ज्ञानी पुरुषफे जातिकां मद नहीं होता है थो 
तोभकर प्रकुतिका बय करने वोले हैं जो समस्त विद्यके थीवों पर मरम 
उपकारकी भावना रखते हैं उनकी क॑सी योग्यता है इस बिषयका यह वर्णन 
चल रहा है। 


ज्ञानीके बलमदर्का अभान--जश्ानी पुरुष द्ारीर घलस्ने विशिष्ट श्री हों धो 
भी उनके बचका मद नहीं होता है। शरीरका वल घलका विकार है, द्यात्मा 
का बल झनत्त बल है। धह वल यदि ढक पया धौर धारीर धलके रूपसें 
कुछ-कुछ प्रकट हो रहा है, यह विकार है, इस घलफा फ्या पं करता। 
वह वल बया चीज है। यहा के दो चार दुबले फोफस लोगोंके मुफादलेम 
कुछ बल हो पया तो कया होगया, सर्वोत्कृष्ट वल तो नहीं कइलाया धौर 
जिसमे सर्वोत्कृष्ट बल है उनके तो दणिमान ही नही होता । 


सर्वोत्तिष्ट देहवलफा जविकारी--सबसे श्रधिक बल बताया है, दो॑कंर 
दैवकी भ्रगुलीम । देखो १०, २० वकरोमे जितता घल है उतना बल छध्वायद 
एक गघामे होगा । १० - ५ पधोमे जितना बल है उतना बल एक घोड़ेमें 
होता होगा। १०-४५ घोड़ोंमे जितना बल है उतना घल एक भेसामें होता 
होया | १०-४ भेसोमें जितना बस है इतना नल एक हाथीमें होता हीया, 
१०-१ ह।थियोमे जितना बल है उतना बल एक कोट सुभटवल बासे मनुष्य 
में होता होगा. भौर धनेक कांटि सुमठोगें जितना बल है उतना घल एक 
नारायणमे होता होगा, ऐसे हो ध्रनेक नारायणोपें जिवना वल हैं. उतना 
बल एक चक्दर्तिमे होता है। ध्नेक चक्रवतियो्में जितना बल है उत्तना 
वल एक देवमें होता है, जितना वल ऐसे प्रभेक देवोंमें होता है उतना बस 
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एक इच्द्रमें होता है श्लोर जितना बल भनेक इच्द्रोमे 
तीर्थंकरकी अग्रुलीमे होता है। 2 


देहवलका क्या गर्व--पुरानी वात है एक समय जब सभा भरी हुई य॑ 

तेमिनाथ स्वामीके समयम श्रोर वहा कुछ पुरुषोको गये भ्राने गा 
कुछ शानकी बातें कर रहे थे तत्र एक विवेकीने यह ही कहा था कि कोई 
भी सुभट नेमिनाथ स्वामीकी प्रभुलीको टेढ़ो कर दे । तो हैरान हो गए बड़े २ 
सुभट, पसीनेसे लथपथ हो गए थे पद एक भश्रंगुलीकों टेढी नही कर सके। 
तो यह थोड़ा सा बल क्या बल है। भपने उस झनर्त वलको तो देखो, जिम 
बलके विस्मरणमें यह देहका बल मिला है, ज्ञानी पुरुषको देहके वलकों 
अभिमान नही होता है। भौर देहही जब मैं नही हूँ तो यह बल मेरा कहांते 
है। भौर फिर शरीरका बल शरीरकी जगह, है, उस वलप्ने प्रात्माको बंस 
और शांति नही मिलती है । भले ही ध्यान देनेकी दृष्टियोंमें सहायक हो 
फिर भी ज्ञाता द्रष्ट। रहना, धीर गम्भीर रहना, पर परिणतियोंके काररा 
विचलित न होगा ऐसा भ्रचवलितयना ही भप्रात्माका बल कहलाता है। ज्ञानी 
अन्तरात्मावोके देहके बलका मद नहीं होता। बल्कि देहके सम्बन्ध कुछ 
भी विभाव भाये, यह मेरा है, कैसा प्रच्छा है, कितना धल है ऐसा वितन 
यदि प्राये तो उन्हे लाज प्रात्ो है। मैं क्या सोवने लगा हूँ। मैं तो देहसे 
पृथक ज्ञानमात्र प्रात्मतत्त हैँ। ऐसे प्रस्तस्तत्व की भावना रतने वाले जब 
“अप पर परम करुणांका भाव लाते है तो तीर्थंकर प्रकृति डा बंध 
होता है। 


उपादेय बन--प्रग्यंता योग्य बन तो वह है जिस बलके द्वारा कर्म बेरी 
दबा दिया जाथ। जोवके बैरी है ६-क मे, क्रोष, मान, मायो, लोभ भौद 
मोह । यह जीव इन ६ शत्रुवोके हमले के कारण कायर दुर्मत वन रहा है । 
इन शत्रवोंकों जो वल नत कर सके वही व प्रशत्ताक योग्य है। इस घरीरके 
बलका अभिमान अज्ञानीके ही होता है। और शरीरछा भी वल है कया। 
ग्रात्माम जो वल है उस बलका एक झोपचारिक विक्ृत रूप है। सदा 
अपने झात्मीय बलकी भावना करना चाहिए। जिस वलके विकांशके प्रधाद 
मे यह प्रात्मतत्त्व निर्दोप प्रानन्देमय हो जाता है। जानी पुरुष बेहके बलका 
झभिमान नही करता है और आत्मबल का भ्रादर करके अ्रपने को उप्त 


मेँ विभोर करके तृप्त हुन्ना करता है। यह देह का वल, जवानीका 
बल शक, चला, किक बल प्रनेक ग्रशानी जीवोकी प्रीटने वाला 


हीता दी । 
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अनर्थकारी बल--इस देहके बलके कारण कित्तने ही श्नर्थ सम्भव है ' 
विरले ही भव्य जीवोकी दृष्टि ऐसी जगती है कि वह देहके वलको जवानी 
के बलको परोपकारमें लगाता है, यह लौकिक जीव ऐसा उद्ृण्ड होता है कि 
इस बलका उपयोग पापोंके लिए करता है। श्रनाथोको पीडा देनेके लिए, 
दसरोका धन हडप लेने के लिए ईर्याके वश दूसरेके जमे हुए कामको 
बिगाड देने के लिए अथवा दुराचांरोमे प्रवृत्ति करने के लिए होता है । 
किसी कविने कहा है यौवन घनसपत्ति: प्रभुत्तमविवेकिता । एककमप्यनर्थाय 
क्रिमु यत्र चतुष्टयमु॥। जठानी, घन सम्पदा, भ्रभुत्व चला, प्रतिष्ठा और 
अज्ञान, उन चारो बातोमेमे एरू भी बात हो तो वह श्रात्माकी बरवादोके 
लिए होता है । भौर किसी ससारी सुभटमे ये चारो ही ब तें इकद्ी हो जायें 
तो फिर ध्नर्थका कौन वर्णोन कर सकता है, भ्रगर कोई मुद अपने बलका 
दुरुपयोग करे तो उसका परिणाम पश्रत्यन्त भयानक होता है। नरक गतिमे 
उत्पन्न होकर भश्रसख्यात काल प्रमाण दुःख भोगता है। पशु तियंच्ीमे जन्म 
ले तो मारना, ताडना, लद॒नां अनेक प्रकारके दुःख सहने पडते है। भूख, 
प्यास, ठडी, गरमी श्रादिके दुःख सहने पडते है सौर फिर एक्रेन्द्रिय श्रादिक 
जीवोमे जन्म ले लिया तो फिर दु.खो का ठिकाना ही नही रहां कौन सा 
बल पाया जाय जिसका ग्रहंकार रखा जाय। विवेकी योगी संत्त शुद्ध 
ज्ञायकस्वरूप निज अतस्तत्त्वका ध्यान किया करते हैं। 


ज्ञानीक ऋद्धि कलामद का अभाव--यहां लोकमें जीवोको श्रपनी कला पर 
भी भ्रभिमान हो जाता है। किसीको कोई कला भ्राती है-चितन्र बनाने की 
कला, संगीतकी कला, घन कमानेकी कला, मकान श्रादि बनाने की कला, 
लेखन कला ये जितनी भी कलाये हैं उन पर अहंकार हो जाता है लेकिन 
एक तो कुछ कला पायी भो नही है भौर जो कुछ मिल गईं तो यह एक 
ज्ञानका छोटां सा विकाश है। इस भ्ल्प विकाशको देखकर अपने महत्त्वका 
स्मरण करना चाहिए । भला केवल ज्ञानकी कलाके समक्ष कोई भी कला 
ऐसी है जो इस ज्ञानका करोडवा हिस्सा भी मुकाबला कर सके, श्रन्य कलाका 
क्या करना है। जो जैसा है वेसा जान लिया जाय, इससे अधिक और क्या 
चाहिए। यहा कला पर जीवोको श्रभिमान है तो बडे पुरुषोको या कुछ 
सांधु जनोको ऋद्धियो पर भ्रभिमान हो सकता है। कोई विलक्षण कला होती 
है और कोई साधारण कला हुआ करती है । ज्ञानी पुरुषको ऋद्धि पर कला 
पर अभिमान नही होता है। ये समस्त कुज्ञान है इनका फल दुर्गतिमें 
उत्पन्न होनां है। कितने ही लोग तो श्रपनी नाक आझ्रांख पर पझ्रभिमान 
करके इतराते है। यो कहो कि वे अपने कुशान पर अपना अ्रभिमान 
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करते हैं। देसो हममे वह सामथ्य है कि हम साचेको भूठा धिद्ध करदें, 
मूठकों सांचा सिद्ध करदें, कलक् रहितको कलक सहित सावित करद, 
सरल शुद्ध पुरुषोको कहो जैसा चाहे दण्ड दिलादें। हम जीवोको कहो धर्मसे 
छुटाकर ध्धर्मम पटकदे भ्रथवा धर्मके बानामें ऐसा छका दें, कितनी ही तरह 
की कलावोका इन जीवोको प्रभिमान होता है। 


प्रसुको बोलादेहीकी कबा--एक मदिरमें जहा कि ध्ामको आरती होतो 
थी उस धारतीके प्रोग्राममे एक देहाती भी पहुँच गयां। वह एक ग्राडी तिली 
देवनेके लिए जाया पा, बेच ने सका, रात्रिहो गयी, तो उसने सोचा कि 
प्राज मदिरमें सत्संग करें । घारती हो रहो भी । लोग घी वोल रहे थे--एक 
मन घी लिख लो, कोई कहे हमारा ५ मन घी लिख लो । वह देहातो पुरुष 
डन बातोंको सुनकर बडा प्रभानित हुआ । सोचा कि ये लोग तो बडे दानी 
हैं। ऐसे हो रोज-रोज घी का दान देते हैं। वहां तो एक मन घोका भ्रर्य था 
एक रुपया, ५ मन घीका श्र था ५ रुपया, पर इस बातका उस देहाती 
पुरुषको पता न था । वह प्रभावित होकर बोला कि लिख लो हमारी एक 
गाढ़ी तिली। जब पस्‍्रारतीका प्रोग्राम पुरा हो गया तो पचोत्ते कहा क्विभाई 
हमारी ग्राडी थर तिली रक्‍्खी है मदिरके दरवाजे लगा दी है वह ले 
लो । हमने घरारतीमे वोल दी थी। तो लोग कहते हैं कि तुम देहाती मादुम 
होते हो, वेवरूफसे लगते हो । क्यों तुमने गाडी भर तिलो बोल दी ? उसने 
कहा कि हमने तो बोल दिया था इसलिए देते है। उन्होने कहां कि यहा 
मदिरमें इस तरह की वोली नही होती । एक मन घीका श्रर्थ है एक रुपया, 
इसी तरह १० मन घीका भ्र्थ दै १० रुपया। वह देहातो वोला कि भव तो 
हम बोल चुके हैं--लेलो। तो वह गाडी भर तिली वहा डाल ही गया । 


अर्जेके विरूपकोको प्रायोगिक उत्तर--अ्रव उसने सोचा कि इन भक्तोक्रो कुछ 
इनाम थी देना भाहिए। ये रोज-रोज बहुत बोली बोलते है। सो उसने 
दिन मदिरमें जाकर कहा कि पच लोगो ! कल धाप सब लोगोका 
चुल्दे पानका स्थोता है। हल्हे पानस्ते मतसन चौकर चाकर रिस्तेदार धरके 
लोग जो थी घरमें हो सबका स्यौता है, चूल्हा प्रपने घर न जलाना ! 
वहा जाकर क्‍या किया कि एक मैदानमें वासकी चटाईडो बाड़ चारो छोर 
गाड दी धोौर भोतर कुछ गोलो लकडो जलवा दी। खूब इवा उठा। 
लोगोने, थाना कि जून पृडियां बन रही है। वद्दा जब सब लोग हि के पहुँचे तो 
उन्हें बैठाकर एक-एक पातल डरा दी और कहा कि धब धाप लोग जीमिए। 
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पर भोजन वहां क्या था। वहा तो सूखी पातल परोस दी थी, सो लोग 
बोले कि क्या भोजन करें, परोसा तो कुछ भी नही है। तो वह देहाती हाथ 
जोडकर बोला पचो मेरा निमस्त्रण स्वीकार करो। जैसी श्राप लोगोकी 
ग्रारतोी है वेसा ही हमारा निमस्ञ्रण है। सो आप लोग स्वीकार करो | जैसे 
प्राप लोग भूठ लिखाते थे कि हमारा २ मन घी लिखो, हमारा १० मन घी 
लिखों ऐसा ही हमारा यह निमन्‍त्रण है। सब लोग अपना-अ्रपना मुह लेकर 
चले गए, दूसरे का नही । 


धोखामे स्वयकों घोखा--तो भैया ! किसीको छकानेकी धोखा देनेकी 
एक नई भाषा बना लेने को, इन कलावोपर क्या गवे करते हो ? ये बातें तो 
स्वयको गतंमें पटकने वाली है। धोखा देने वाला जानता है कि मे दूसरोंको 
घोखा देता हूँ पर वह स्वयं को ही धोलेमें, दुर्गंतिमें डालता है। इसमें घोखा 
खाने वालेका टोटा नहीं पडता, क्‍या होगा, ज्यादासे ज्यादा १०-५ रुपये 
घाटेमे प्रा जायेंगे, किन्तु घोखा देने वाला इतने तीन पापो का बध करता है 
कि उसके भाग्यमे तो फिर दरिद्रता ही नजर शभ्रायगी। किसी बात॒का 
भभिमान करना | ये कला ये ऋद्धियां ये सिद्धिया श्रात्म वेभवके सामने न 
कुछ चोजें हैं। ज्ञानी पुरुष झनेक कलावो से प्रनेक ऋद्धियोसे सम्पन्न होकर 
भी किसी भी ऋद्धि पर किसी भी सिद्ध पर भ्रहकार नही करता है । ऐसे 
ही सरल सत्य पुरुष विश्वके जीवो पर परम करुणाभाव करनेके फनमें तीर्थ- 
कंर प्रकृतिका बध करता है। भौर कला तो वह है जिस कल।के हारा 
झपने आत्माको विषय कषायोंकों विपत्तिसे हटा लिया जाय भर लोगोको 
अहिसामयी धर्मेमें लगा दिया जाय । यही वास्तविक परम कला है, भ्रन्य 
कलायें तो सब प्रसार है, भूठ हैं भहित हैं। 


जशञानीके तपमदका अमाय--ज्ञानी पुरुष तपका भी मद नही करता । किन्‍्ही 
अज्ञानियोक्ो ऐसी प्र$ति रहतो है कि घर्मंका, सयमका, ब्रतका, तपका 
थोड़ा भो काम करें तो उन्तको दिखावाका रूप देता है। धौर किसके लिये 
शान बगराते हो । कौन तुम्हारा सहाय है। धर्म तो चुपके करनेका काम है, 
गुप्त हो करनेका काम है। भ्रपने आपके प्रेममें उसे गुप्त रूपसे ही पाना 
यही तो वास्तविक धर्म पालन है। जो दूसरे जीवो को प्रपने वारेमे कुछ 
प्रदर्शित कर देना चाद्ठ्ते हैं वे का मोही पुरुष हैं। तुम्हारा यहा कौन शरण 
है? जिसको तुम अपनी कला बताना चाहते हो। झौर पश्रपनी कला 
झपने पास खलों और भूठी कलावो का दमन करदो भ्रपनी वास्तविक 
कला को प्रकट करके प्रपने जीवनक्ो सफल करो। कलावोमें सार कला वहो 
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है तपस्यामें सोरभूत तप, जिस तपके प्रतापसे भव-मवके सचित कर्ममी 
निष्फल कर दिए जांयें। प्रज्ञानीका तप तो वैसे ही निष्फल है । 


तपके मदते हानि और तपोमद दर करनेका अनुरोध--जो तपस्थाका मद 
करता है वह ऐसे मूर्ख दानी की तरह है कि भ्रपने घनका दान करदे 
धोर बार-बार उस कामका बहुत-बहुत प्रसाधन करे, सबको जताये, 
लिखवाये, बुलवाये । कोई न पूछे ज्यादा तो प्रपने श्राप कहकर याद कराता 
जाय, भ्रपने गुण जताता जाय, कि मैंने दान दिया। उस परिणाम से वह 
घनसे भी लुटा भौर परिण।मसे भो लुटा । ऐसे ही उस तपस्यामें शरीरसे भो 
लुटा भौर परिणामोसे भी लुटा, जहा तप करके उस तपको प्रशसा चाही 
जाय या श्रपने मुहस्ते तपकी प्रशसा करवाने का यत्न किया जाय । ज्ञानी 
पुरुषको तपमे मद नही होता है, वह तो झपने श्रतुल वैभवक्ो निरखता है, 
ऐसा भ्रात्मानुभवी पुरुष क्‍या तुच्छ बात में घमण्ड करेगा ? जो तपमे मद 
करने वाला है वही घमण्ड करेगा । मैं बडा तपस्वी हूँ, मैं ग्नेक उपवास कर 
डालता हैं २० दिनके १० दिनके उपवास करता हूँ। घमण्ड करने वालेके 
बुद्धि कहां रहती है। किसीभी कषायमे पढा हुआ्ला हो कोई हो उसकी बुद्धि 
झाधी क्या चौथाई रह जातो है शभौर जो निविकार है, निष्कलक है उसकी 
बुद्धि जवान रहती है। श्रज्ञान सहित तप होगा तो बह दुर्गेतिका ही कारण 
बनेगा। सो है कल्याणार्थी यवार्थ स्वहूपके जानकर फिर तपस्या करिए । 


ज्ञानीके देहमनदका अभाव--इस शरीरके साथ जीवका ससारो प्रवस्थामे 
बडा निकट सम्बन्ध है। हम श्राप किसी दूसरेसे व्यवहार करते है तो 
मुकाबलेमे, सामनेमे, यह शरोर हो तो भ्राता है। इस देहका भी अ्रभिमान 
इस ज्ञानी जावमे नही होता है। किस पर झभिमान हो । और हो भी कुछ 
तो भी उप्त पर अभ्रभिमान करनेप्ते पापोका ही बध होता है। देह स्वरूप है, 
सुभग है, लोकमे प्रिय है। मैं इसके कारण पुण्यवान जचता हूँ ऐसा किसी 
भी प्रकार इस धारीरका गर्व किया तो उसके फलमे बहुत नीच छारीर 
मिलेगा । शरीरको श्राभूषणोसे खुब सजाना शरीरका घमण्ड नहीं है तत 
भौर क्या है। मोटे तगडे होना, स्त्री हो चाहे पुरुष हो भ्रपने भ्नज्भुको सजाना 
इरीरकां घमण्ड ही तो है। चाहे हड्डो मात्र शेष रह गयो हो, ग्राल बैठ 
गये हो, मु हसे लार बहतो हो, कैसी 2 श्रीरकी निर्बत श्रवस्था हो फिरभी 
उस शरीरको सजाना यह जो परिणाम है वह देहमे झात्मबु द्धिका ही तो 
परिचायक है। इस कुशानसे मोही बन इस शरीर को ही अपना सर्वेस्व मान 
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लेते है। शरोर स्वरूप हो भौर कैसा ही मनोहारी हो फिर भी उसका मद 
ज्ञानी पुरषके नहीं होता है। वह तो देहसे रहित भपने आात्माका अनुभव 
करता है ऐसे ज्ञानी पुरुषके विध्वपर कशुणाका 'भाव होने पर तीर्थंकर 
प्रकृतिका बध होता है । 


सहजानन्दप्रिय शानियोकी करुणा--जो ज्ञानी पुरुष पचेन्द्रियके विषयोसे 
उपेक्षा लेकर ज्ञानमात्र निज स्वभावके आलम्बनमें प्रयत्नशील होते हैं 
उनका जो प्रानग्द परिणाम होता है उसके भ्रनुभवके पश्चात्‌ संसारके 
समस्त कार्योमे मन नही लगता । प्ात्माश्रित श्रानन्‍न्द एक सत्य भ्रानन्द 
होता है भर वैर्षायक झआानन्द छलपुर्ण जिसका परिणाम कुक हो ऐसा 
विपत्ति ग्रस्त होता है। ऐसा शभ्रनुभव करने वाले योगी ज्ञानी पुरुष जब 
संसारके प्राणियों पर दृष्टि देते हैं कि कितना सुगम स्वाधीन तो है भ्रानन्‍्दका 
उपाय और यह नही किया जा रहा है इनसे ऐसे ही विचारक संत तीर्धकय 
प्रकृतिका बंध करने वाले होते है । 


ज्ञानधनकी उत्कृष्टता--भात्माका हित झानत्दमें है और आनन्द वही 
प्रांनन्द है जहां झाकुलता रंच नहीं है। प्राकुलताका सर्वेथा प्रभाव समस्त पर 
और परभावोके संसगेसे मुक्त होने मे है। पर भौर परभावोस्े छुटकारा 
नही पा सकता है। जिसने ध्पने ध्रौर पराये पदार्थका स्वुच्प भली भांति 
समंफा हो, स्व॒ परका स्वरूप यथार्थ मिश्चित किया हो, वही समझ सकता 
है जिसके रव परके लक्षणोका यथाथ्थे निंय रखा हो। यह बात बनती है 
शान ढ्वारा। इसलिए सव हितोका मूल उपाय ज्ञानाजेन है। जरा मुकाबला 
तो करो धनके अर्जेत्क और ज्ञानके भ्र्जनका । धन मरने पर साथ नहीं 
जाता किन्तु ज्ञानका सस्कार मरने पर भी साथ जाता है। हम यहा कितने 
ही विद्याथियोंकों ऐसा देखते है कि एक या दो चार ही कोई चीज पढ लेते है 
तो उन्हें याद हो जाता है, कितने हो बालक बहुत रटते हैं, पिटते है श्रवरा 
करते है तिम् पर भी याद नही होता है। यह फर्क कहांत प्रा गया ? गुरु 
तो सब दिष्योंको एक साथ समानतासे समझा रहा है लेकिन किसीको एक 
बार मे द्वी याद होजाता है किसीको अनेक वारभे भी नही याद होता है। 
यह फर्क है शञानावरणके क्षयोपसमका भ्रर्थात्‌ ज्ञानके सस्कारोंका। जीवका 
स्वरूप ज्ञान है इसलिए जितना ज्ञान विकाश अभी कर लिया जायगा वह 
मलिक अगले भवमें भी जायगा, किन्तु घतको एक दमडी भी साथ 
न जायगी । 
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वैपयिक आस्याकी आनन्दवाघकता-श्रानन्दकी वात देखो-धब जरा ज्ञान भौर 
घ॒र्म की दृष्दिमें जो यथाथ प्रानन्‍्द होता है उस धानन्‍्दका मुकावला वैपयि क 
सुख नहीं कर सकता । धनके श्रज॑नर्मे ध्ावीनता बहुत है, प्राहकसे बात 
बैठे न बैठे, वातावरण ठोक हो न हो, कितनी हो मिन्नतें करनी पड़ती, 
विपरीत . उपाय करने पढ़ते, श्र शानांजंन के लिए हालाकि हम छल्टा 
चल रहे हैँ इसलिए ज्ञानाज॑नका भी कुछ भ्रम करना पड़ता है यवि हम कुछ 
उल्ठा न चलते होते तो शामाजजतका व धानन्द ल्ाभका श्रम करने की 
जरूरत न थी । हम भ्रम करके ज्ञानमें शौर धानादसे उल्टा-उल्हां चल रहे 


हैं। शञानतो भरा ही है, यह ज्ञान रघाधीन है। इसमें किसी भी कांसमें दुस्तो 
का भ्रवकाद नही है इसलिए सर्व प्रकारसे द्वित रूप है, कितनाभी बनका 
अर्जेंन, परिवारका मनके भ्रनुकूल समागम कर लिया जाय तिस पर भी 
शाति प्राप्त नही हो सकती । 


अपने आपसे बातभीत करबेका महत्त्त--भैया ! भ्रम तक हम धापने दसरो 
से बहुत बातें की किन्तु स्वय अपने पापसे बातें न को। पं भी स्वयं प्रपने 
भाप कया हैं, इस झोर तो हृष्टि ही नहीं दी । खुद है धौर खुदके प्रस्तित्वका 
भी कुछ रुयाल नहीं किया नस्य पदार्थीसे ही हमने घपना सग किया, बात 
श्ोत की । बडे-बढ़े राजा महाराजा पुरुष वढ़ों विभूविका परित्याग करके 
सर्वे प्रारम्भ परिग्रहोको छोडकर निर्जेन स्थानमें गए, वे क्या किया करते 
जिससे उनको उस निर्जन स्थानमे भी ऊब नही भ्राती थी ? यहा तो कोई थे 
धकेला रह जाय चार घण्टेगो भी, तो उब जाता है, कहते हैं कि मेरे से कोई 
बात करने वाला भी नहीं मिल रहा है, क्‍या करें भौर उन निर्जन स्थानोमे 
वे राजा महाराजा निष्परिग्रही होकर क्या करते हैं कि उनके ऊध नही 
प्रातो भौर झानग्द भाता है। उस निर्जत स्थानकों छोड़नेमे ्न्‍्हें कष्ट है, 
समाग्रमके वीच भाने में उन्हे विषाद है। वह झानन्द है उतका प्रपने 
झापसे वात करनेका | झपने आपसे मनुष्य त्तब वात कर सकता है जब 
कुछ ज्ञानकी बात फी जाती है। पापकी वात धपने भापसे कोई नही पुछ्ध फर 
करता है पर पापस्चे छुटते हुए, विवेकमे लगते हुए ज्ञानकों साधनाका यत्न 
हो तो खुद अनुभव कर रहे होगे धाप कि अपने झापसे वात कर ली जाती 
है, और श्रपना प्रश्ु गवांह देता है तो उस कारयमे फिर यत्नशील हो जाता 
है। भपने क्‍झ्ापसे वांत करनेको अवकाश नहीं पाया इस जग्रतके प्राणियोने 
इसी कारण इस ससारमे भटक रहे हैं । 


कट, 


दश्शनविशुद्धि ] (,७३ ) 


अपनी वातचीतके महत्त्वका धाकुनश्ञास्त्रके एक निर्णयसे मिलान--कभी देखा 
होगा कि भ्रपना चेहरा दर्पणमे देखनेसे पाप कामोके लिए तो ख्याल भी 
न भ्रायगा भर भ्रच्छे कामके लिए उत्साह ही जग्रेगा । इध्ी कारण सकून 
शास्त्रमे यह वताया है कि तुम जगनेके बाद दर्षणमे अपना चेहरा देखो | 
स्वयके बिम्ब॒ुका दर्शन स्मृति दिलाता है कि तुम्हे क्या करना है, किसलिए' 
जीवित हो । वहुतसी बाते श्रपने श्रापसे कहली जाती है, क्योकि वहा अपने 
प्रांपकों चेहरा भपने भ्रापको दिख रहा है । तो जब इस जड चेहरेको देखने 
पर भी तुम्हारे पोप कार्योतते निवृत्तिका यत्त होता है । तो कोई भ्रपने आपके 
सहज ज्ञानानश्द्घन स्वरूपका दर्शन करले तो उसके पापके लिए ख्याल 
जगही नही सकता है। अपने भापसे वात तब होती है जब कोई भ्रच्छा 
प्रभिप्राथ वन रहा हो। पापकी वात श्रपनेस्ते नही की जाती द्वै किन्तु भ्रन्धा- 
घुन्ध पापक्के कार्य कर लिए जाते हैं । ० 


' प्रथ्लुका अपूर्वे मिलन--हमने न तो कभी अ्रपने श्रापमे बातक्षो और न 
प्रभुसे वात की । वास्तवमे प्रभुपे वात करना तब बन सकता है जब स्वच्छ 
चित्त हो। प्रभुका स्वरूप क्‍या है ? रागद्व ष रहित केवल ज्ञान प्रकाशमय 
स्वरूप है, उसकी भोर हृष्टि जाय तो अपने भ्रभपका भी रुयाल श्राये, श्रौर 


, यदि वह खुयाल इस रूपमे झाए कि मैंने बहुत पाप किया। कहां तो मेरा 


स्वरूप प्रसुकी तरह है भर कहा व्यर्थंके कार्योमें भ्रवृत्ति हुई है तो वहां 
श्रांसू भरने लगते है । वहा विवाद होता है कि श्रोह बहुत दिनोमे ध्रपने 
प्रभुसे मिलन हुआ है, वहां से रोकर भेट करली जाती है। किसी लड़की की 
मा बहुत दिनोमे मिली हो तो रोकर भेट किया जाता है ना, कधेमे कंघा 
मिलाकर । कोई-कोई तो उस रोने को सुनकर भय खा जाते है। क्‍या 
होगया । जब बहुत कालके बिछुडे हुए, श्रनांदिकाल से बिछुड़े हुए अपने 
प्रभुसे भेट होजाय यां परमात्म प्रभुसे भेंट होजाय तो यह सहसा पहिली घार 
तो रोकर ही भेंट करता है। वहुत मिलन हो जाने के बाद फिर भली 
प्रकार मिलता रहता है, किन्तु प्राक्‌ पदवियोभे तो रोकर ही झानन्द होता 
है। उस रोनेमे दर्पे भरा है, भ्रानन्द भरा है, सुमति भरी है, अपने आपके 
कुछुत्योमे प्रचाताप तब ही हो सकता है जब निर्दोष झआात्मतत्त्व भ्रथवा 


परमात्मतत्त्वसे भेंट हुई हो। दोषी निर्दोषीसे मिलने पर अभ्रपने दोषों की 
शुद्धि कर सकता है। 


व्यामोहमे परका भाकषंण--पभ्रहो व्यामोहमे यहां कितना बड़ा प्पपराध 


(७४ ) 


किया जा रहा है। यहाद्रे लोगों की जो 
वस्तु अपनी 

हक कट हैं कि यह तो मेरा सर्वस्व है, यह कम 8०25254 का 

ह मोहियो में नाता होने के कारण प्रपने परिवार धत वैभव ग़ी 
शरण स्वत्व मानकर उपकी व्यवस्था करके श्रपनेको बुद्धियात मे रहे 
हों वेकिन वास्तव में भ्रदु मानकों भी अपना मानने पर महात्र अत्यकार 
हीता है। समयतारमें लिखा है कि परमाणु मात्रामी परमार्यमें जितकां 
राग सग रहा हो वह चाहे वडे भ्रधिक आगमकों भी पढ़ा हुआ हो, शांल 
शानी हो तव भी वह भात्माको तो जावता नही है! ह 


शग और रागके रायमें अन्तर--राग होनेमें उतनों डी है जितगी 
कि रागके राग होनेमे वुराई है। वस्तु सुहा कह प्तमय 
का एक परिणमन है, पर वस्तु सुह्ा जाय ऐसी स्थितिको हम भ्ता भरें, 
ऐसी स्थितिको बनाए रहनेका प्रयत्न करें यह विवेककों बात है ? जैसे रोगी 
को दवाई $रनी पढ़ती है, दवाई प्रेस भी है, समय पर दवाई ने पित्ते तो 
वह दुसंरो पर मु भलाता भी है, उसका दवाईमें राग्र है पर दवाईके रापमे 
भी राग होजाय प्र्थाव्‌ ऐसी दवाई मुझे धदाकाल मिलती रहे ऐसा भाष॑ 


धन जाय तो इसमें बुराई है। 


सिध्याह॒ष्डि और सम्यर्दष्ठिके निर्णयपर एक लोक हृष्टान्त--मिथ्याह॒ष्टि भौर 
सम्यस्ृष्टिमें कितना अन्तर होता है, इसके ब्रतिरोधके लिए एक दृप्दान्त 

लो । कुत्ता कितना उपकारी जानवर होता है, भ्राप सब जानते होंगे। 
के दो टुकड़े डाल दो तो वह कुत्ता पृछ हिलाकर झापका सम्मान करता 
हुआ, भपनेको इतश मानता हुआ; झापको ऐवामे रहैगा । रात दिन भापओे 
दरवाजेपर रहेगा । चोर बदमाश कोई श्राये तो उनका मुकाबला करेगा, 
झापकी रक्षा करेगा। खिलाया कितना क्या ? ते कुंछ। एक दो रोटीके 
दे दिए, भौर उसने काम कितना किया ? बहुत प्रधिक भाप सब 


दुकड़े 
देखो, जो प्रजायब घरोमे कठघरोंमे वन्द भी 
जानते होगे शोर जायेंगे तो ढर तयता है, कही ऐसा 


भाप 

>ख कफ ४5 पककर निकल भाएं और आभ हे भ्राप 

खाते हैं, भौर कंदावित दहाड़ प्राप 
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भगकर जानवर है घिह ! । 

ही हो जा शीत की जरा प्रशंसा कोई करे कि भधुक साहवका कया 


दशेनविशुद्धि ] ( ७४ ) 


कहना है, भ्रमुक लाल, भ्रमुक प्रसादका क्या कहना है, ये तो बडे उपकारी 
हैं किसीका कुछ खच॑ नही कराते । ये तो दुनियांका उपकार करते है ये तो 
कुत्त के समान है । प्रशंसा कर रहा है, कुत्ता बडा उपकारी जीव है, दो रोटी 
के हुकड्ोंमे ही रात दिन भ्रापका कितना उपकार करता है, तो उस कुत्त की 
ही तो उपमा वी। ( हसी ) हसते क्यों हो? शायद कुछ बुरा लग रहा 
होगा कि यह तो श्रयोग्य बात कही जा रही है। भौर यह- कह दिया जाय 
कि भाई अमुक साहब तो शेरके समान है। प्रर्थ तो उसका यह है कि जैसे 
शेर प्रनुषकारी है, खूख्वार है, जान लेने वाला है, हत्या करने वाला है, 
ऐसे ही ये महाशय है, भ्रर्थ तो उसका यह निकलता है पर उसको सुनकर 
बडे खुश हो जाते है कि मुझे शेर की तरह कहा है। भला बतलाओं तो यह 
कितना बडा भ्रन्तर हो गया है। इस शभ्रन्तरमे कोई कुछ मानता है कोई 
कुछ, पर जो कारण हम समभते है वह बतायें ? यह फर्क हुआ है कि कुत्ता 
तो -अविवेकी है एक मामलेमें। उसको लाठी मारोगे तो; वह कुत्ता लाठी 
चबायेगा मारने वालेको न चबायेगा। उस कुत्तेको यह दृष्टि .होती है कि ” 
मुझे इस लाठीने पीट दिया, पर लाठी वेचारी क्‍या पीडा दे। पीडा देने वाला 
तो वह पुरुष है, सो देखा ही होगा कि कुत्तेको कोई लाठी मारे तो वह 
लाठीको चबाता है और सिहको कोई तलवार मारे, लाठी मारे तो वह 
तलवार लाठी 'पर ध्यान ;नही देता, वह तो सीधे उस मारने वाले पुरुष पर 
हो हमला करता है। तो धिहकी निर्णंयके वारेमें शुद्ध हृष्टि है और कुत्ते की 
भशुद्ध दृष्टि है यही प्रन्तर भ्रा गया है । 


ज्ञानी और अज्ञानीके मिर्णयकी पद्धति--इस बातसे समभना है कि 
मिथ्याहृष्टि जीव निमित्तपर लक्ष्य रखता है और अ्रपने उपादानकी कमजोरी 
को भूल कर निर्णय करता है--इस पुरुषने मुझे इतना नुकसान पहुँचाया, 
इस पुरुषने मेरा भ्रपमान किया, इस प्रकारकी भअज्ञानीकी हृष्टि जमेगी 
किन्तु यह दृष्टि न भ्रायगी कि मैं स्वय शभ्रज्ञानी हूँ सो भ्ज्ञानसे ही श्रपने 
आपमे झ्रटपट कल्पनायें कर लेते है। 'कल्पनासे ही दुःखी होता हूँ यह हृष्टि 
अज्ञानोकी नही रहती है। जैसे कुत्त को यह हृष्टि नही होती है कि भेरे को 
मारने वाली वास्तवमे लाठी नही है, ऐसे ही इस भ्रज्ञानीका मिथ्याश्रद्धान, 
मिथ्याज्ञान, मिथ्या श्राचरण है। वह तो दृध्रोको विरोधी भ्रथवा खोटा 
मान लेगा औौर ज्ञानी पुरुषकी हृष्टि निर्शायके वारेमें उस सिंहकी तरह है। 
वह यही समभता है कि मेरेको दु.खी करने वाला मैं खुद हूँ, दूसरा 


(७६ ) दिनाडु २१-६-६४ ] [ पोड्गभावनाप्रबचन 


कोई मनुष्य दुःसी नही करता, मैं ही ययावें निर्णय नही रख रहा हूँ, भ्र्पने 
ग्रापके शुद्ध स्वरूपको नही पहिचानता हूं झौर विरुद्ध भ्रटपट चिपरोत बातें 
सोचा करता हैँ। इसतिए उसका फल ही यह है कि दुःख होगा । 


हितकर्तेग्पफा अनुरोध-भैया ! श्रन्यत्ष भ्रपना कही कुछ नहीं है, पर 
उसे शपना मान रहे हूँ कि यह मेरा है। जरा अपने शरोरके भातर भौर 
प्रन्तरमे प्रवेश करके निहारो तो प्रपना यह श्रार्म भ्रभु भ्रयूर्त श्राकाशवत्‌ 
निलेप ज्ञानानन्द भाव मान्न है। इसका फही कोई मकानभी है कया? 
इसका कही कोई परिवारभी है क्‍या ? श्ररे पह तो शरोरमने भी न्यारा है। 
इसका तो शरोर भी साथो नही है | ऐसा सबसे प्रकट न्यारां यह मैं हैं और 
माना विरुद्ध धद्धामे यह कि यह मेरा मक्रान है, मह मेरा कुटम्व है, तो 
बताप्नो जब स्वयं श्रपराध कर रहे हैं तो दुखी कौन होगा ? सयक़े! ही 
तो दुःसी होना पढेगा । इस वास्ते यह निर्णय रक्‍तो कि मेरा शरस मेरा 
सम्पज्ञान ही है। दूसरा कोई दरण नही है, प्रपता ज्ञान सम्हातें, ज्ञानगा 
भर्जन करें तव तो लाम है। एक धर्मकी धुनमे एक दो दिन घमम खूब कर 
लिया यो धर्म नही होता है किन्तु प्रतिदिन भ्रपना कुछ समय नियत धर्मे- 
साधनामे ज्ञानाजनमें लगावो तो उससे कुछ लाभ मिलेगा । तो ग्रपने भापमे 
ऐसा 2 करके जावो कि मुझे तो धर्म और शानका रोज-रोब कांम 
करना है। 


धनाभ्रय ६ अतायतन--निरपेक्ष निज शुद्ध प्रंतस्तत्त्वका भ्रतुभव करने 
वाले भ्रन्तरात्मी जब कोई वाहरमें भालम्वन लेते है तो घर्मके भ्रायतनो 
का झ्रालम्बन लेते हैं। धर्मके भायतन ६ हैं, सच्चादेव, सच्चा शास्त्र, सच्चा 
गुरु, सच्चे देवके मानने वाले, सच्चे शास्त्रके मानने वाले और सच्चे गुर 
मानने वाले, ये ६ श्रायतन है; झोर इनके विपरीत हैं ६ भनायतन। ऊुंदेव 
मुशास्त्र, कुगुरु भौर इनके मानने वाले ऐसे ये ६ धर्मके भ्रनायतत हैं। 
शानी पुरुष इन ६ भ्रवायतनों का झाश्रय नही करते हैं। 


कुदेव अनायतन--जो देव तो नहीं हैं पर जिसके वारेमे देवत्तवो 
प्रसिद्धि करदी जाय वे कुदेव कहलाते हैं। कुदेवका यह भ्र्थ नहीं करता 
कि जो देव तो नही हैं भोर देव कहना या जो देव नही है वह कुदेन हैं गे 
भर्थ न कहना । देव तो हम भाषभी नही हैं । तो क्या देव हो गये, बुदेव हो 
गये ? भ्र्थ यह है कि जो देव तो हैं नही किन्तु उनको देव मावने की पढेवि 


दर्शनविशुद्धि (७७ ) 
बने तो कुदेव कहलाता है । कुदेव, कुदेव कोई नहीं होता है । जो देव नही 
, है कुदेव कहो कब ? जब मानने वाले भ्रपने भ्राशयमे यह बात लायें कि 


यह देव है, भौर है नहीं देव, तो उनका नाम कुदेव है। वे स्वय कुदेव 
नही है| 


भक्तोके आश्यमे कुदेवपना--कोई भी कुदेव स्वयं कुदेव नही है, वह तो 
जो है सो है। पर मानने वाले कुदेव बना डालते हैं, यों ही यहा भी देखलो । 
कोई अ्ररहत देवकी मूर्ति है, सर्वेज्ञ देवकी, मूर्ति है भौर कोई यह मान्यता 
रखे कि ये देव मुझे बच्चे दे देते हैं। श्रथवा मुझे मुकदमा जिता देते है तो 
उसने तो उसे कुदेव कर डाला। यह कुदेव नही है, पर मानने वालोंका जो 
झाशय है उस आपका आलम्बन सूर्तिमें श्रा गया है। तो जो देव नहीं है 
वहा श्रपने देवत्वकी प्रसिद्धि को हो श्रथवा अ्रन्य भक्त' जनोने देवत्वकी 
प्रसिद्धि की हो तो उनका नाम कुदेव है। ऐसे असत्यका जो श्राश्नय है वही 
अनायतन है। भौरः ऐसे कुदेवके मानने वाले जो लोग है उन लोगोंमे हिल 
मिलकरे रहना उन्हे सघर्भी मानना धर्मात्मा समभना यह भी भ्रनायतन है। 


कुशास्न अनायतन--यो ही शास्त्रकी बात देखो--जिन शास्त्रोमे आत्माफे 
हितकी बांत लिखी हो। ज्ञानको बढाने वाले और ध्यानमे लगाने वाले 
मामिक वचन जिन शास्त्रोंमे लिखे हो वे सच्चे शास्त्र है और जो काम, 
, कीध, मान, माया, लोभ, मोहको उत्पन्न करनेकी शिक्षा दे उन्हे कहते है 
कुशास्त्र । उन कुशास्त्रोमे जो बातें लिखी हैं, उनका जो श्रर्थ निकलता है. 
उस श्रथेंका कोई श्राश्रय करे तो भ्रहित होगा इस कारण वे कुशास्त्र है। 


कुदेव और कुगुरका वनावटीपन--खेर कुशास्त्र तो सीधा भी कुछास्त्र बन 
सकता है, उसमे उल्टी बात लिखी है सो कुशारुत्र है, मगर करुदेव तो व्यथे 
मरे । वे तो है ही नही कुदेव । वे तो जो है सो है, कोई वीतराग है, कोई 
सराग है। कुदेव वंह है जो विषयोकी भ्रांशा रखते हो, भ्रारम्भ करते हो, 
परिग्रह रखते हो, ज्ञान, ध्यान तपकी खबर भी न रखते हो और श्रपने 
, आपका गुरुत्व जचाये, पुजाया चाहे वे कुगुरु है, विषयोकी श्राश्षा के वश 
तो ग्रहस्थ भी हैं । वे ज्ञान ध्यान तपमे भी नही लग रहे है, भारंम्भ परिग्रह 
वहा भी है, किन्तु ये भ्रपने श्रापको गुरु तो नही कहलवाते । ग्रुरुका लक्षण 
न हो और अपनेको गुरु कहलंवाये, ऐसी प्रवृत्ति करे तो वे कुगुरु कहलाते है। 
वे कुगुरु घ्मके प्रनायतन हैं। 
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अनायतनोमें निमृठता--कुदेव, कुशास्त्र व कुगुरुको मानने वाले च 
अपने रिस्तेदार हों, चाहे कुटुम्बके लोग हो, चाहे मित्रमण्डली के लोग ह 
वे भी धमके अनायतन हैं। यो ६ प्रकारके अ्रनायतनोका सम्यग्हृष्टि झाश्रय 
नही होता है। इतना सुल्का हुआ हृदय है इस ज्ञानीका कि रच भी अ्रताय- 
तनोमे मोह नही लाता है। ऐसा पुरुष अपने झापको समभता है कि मैं 
जोनानन्द स्वरूप हूं। रागद्ट ष रूप नही हूँ । ये तो भ्रमसे कल्पनासे रागद्वेष 
लग गग्मे हैं, ऐसे ही समस्त प्राणो शानावर्द स्वरूप है। किन्तु भ्रमवद्ष कैसे 
वाह्मय पदार्थोमें मुके जा रहे हैं। ये घपने ज्ञानानन्‍्दका विकाश करें ऐसी 
का कक परिणाम होता है तो उच्त विवेकीके तीथैकर प्रकृतिका बध 
होता है । 


भुढताके कार्य --सा म्यक्त्वके २५ दोषोमे करीब सभी दोषोका वर्णन 
हुमा हैं। केवल तीन दोष भ्ौर बचे हैं-लोकमूढता, देवमूढता प्रौर पासण्ड 
मूढता। सम्यग्हष्टि पुरुष इन सब मूढतावोसे दुर रहता है। भौर घर्मका 
कार्य वह है जिसके करनेसे सम्यग्दर्शंन्, सम्यरज्ञान, सम्यक्चारित्रकी शिक्षा 
मिल्ले । धावकोके ६ कतंव्य बताये हैं। देवपूजा--इससे सम्यग्द्शनकी शिक्षा 
मिलती है। श्रद्धा होगी तो देवोंकी पृजा करेंगे भौर उसमे श्रद्धा पृष्ट होगी। 
गुरूपासना दुसरा कतंव्य है, उसमे चारिन्रकी शिक्षा मिलती है। ये गुरु- 
वारितकी मूर्ति है। ग्रुदकी उपांसनामे चारित्रको शिक्षा मिलती है। 
स्वाध्यायमे ज्ञानकी शिक्षा मिलती है। सयममें चारित्रकी, तपमें चारित्रको 
झौर दानमे चारित्रकी ज्षिक्षा मिलती है। इन लौकिक कार्मोके करते हुए 
में कुछ रत्नत्रयका सम्बन्ध बना रहे तो वही व्यवहार धर्म है। 


परवॉमें व्यवहारघमं या मूढता--पवोमि भी यह बात देखलो, जिस पर्वके 
माननेंको जैसी पद्धति हो उस पद्धतिका यदि रत्वत्रयक्री शिक्षासे नेक भी 
सम्बन्ध हो तो भी व्यवहार घम्में है। न हो सम्बन्ध तो वह व्यवहार धर्म 
नही है। फाग खेलते है, कीचड डालते हैं, लडाई होती है तब अगर रत्नत्रय 
की शिक्षा मिलती हो तो मानलो धर्म है, वीरनिर्वाण्दिवस मनाते हैं, भाजके 
दिन भंगवान महावीर मोक्ष गये थे, ऐसा जान कर पर्व मना लिया तो वह 
व्यवहार धर्महै। जिस कार्यसे रत्नत्रयका कुछ सम्बन्ध हो वह तो धर्म है 
झौर त हों रत्नवयका सम्बन्ध तो वह धर्म नही है। 


न्नोकमुढ़्ता--लोकमूढतामे धर्म नही है। लेककी परम्परासे जे चलता 


दर्शनविधुद्धि (७६ ) 


आया है सो मान लिया वह धर्म नही है! कहते हैं कि कोई साध महाराज 
जमुनामें नहाने गये, उनके पास था कमण्डल। उन्होंने सोचा कि नहाते 
समय कोई कमण्डल हो न उठ ले जाय सो पासमे हो रेतमें एक छोटासा 
हेर बनाकर उसमे कमण्डल गाड दिया। श्रव बहुत दूर-दुरके लोग स्नान 
करने भा रहे थे, सोचा यह तो कोई ऊंचा सन्‍्यास्री है, यह रेतका भटूना 
बनाकर फिर स्तान करने गया । सो उन सबने भी एक-एक रेतका भटूना 
उसी जगह पास-पास ही बना दिया । श्रव तो बहुतसे रेतके ढेर उसी जगह 
होगए । जब वह साधु महाराज स्तान करके लोटे तो देखा कि उसो जगह 
भ्रास-पास ५०, ६०, ७० रेतके भटटूने बने हुए थे । लो श्र उसका कमण्डल 
ही गायव हो गया । तो यह वया है ? मृढ्ता ही हुई ना। देहातोमे रास्ता 
चलते किसी जगह १०-४५ पत्थर रखे हो तो प्रत्येक यात्री एक पत्थर उठाए 
भौर उध् ढेरमें उस पत्थरको डाल दे। लो वह तो परम्परा चल गयी। 
बहुत बड़ा ढेर बन पया । झ्ब लोग समझे कि यहां तो कोई देवता रहता 
है, उसकी मान्यता हो गयी । 


लोकमूठतामे फुलन देवी--एक कथानक सुननेमें श्राता है कि कोई 
साधारण सयासी था। उसे कही भिक्षामे लडडू मिल गया, वह लिए जा रहा 
था, भ्रचानक ही हाथसे छुटरूर वह लड्डू मैंलामे गिर गया। खानेको तेज 
भ्ाशक्तिमे उसने उस मल परसे उप्त लडड्को उठा लिया भ्रौर पोंछ डाला । 
धौर उसो जगह कुछ फूल डाल दिया, फूल तो इसो हेतु डाले कि कोई मेला 
को बात न समझ पाये। तब लोगोने सोचा कि यहा साधु महाराज निहुरे 
क्यों ? वहां जाकर देखा तो कुछ फूल पड़े हुए मिले । फून तो इसलिए डाल 
, दिया था कि लोग पोल न जान पाये पर लोगोने समझा कि यहां कोई देव 
” है। सो सबने उस स्थात पर फूल डालना शुरू किया। वहां पर थोडी ही 

देरमे फूलोका बहुत बड़ा ढेर लग गया। लो, सब लोग फुल्लन देवी मानने 
लगे। थोड़ी देर बाद एक विवेकी ने सोचा कि झोखिर किस वातपर फूल 
चढ़ाये जा रहे है, जरा समझ तो लें। उसमे उन फूलोंको हटाया हटानेके 
वाद जो निकला उसको देखकर -ग्लानिके मारे भग गया। तो यह लोक- 
भूढताकी ही वात हुईं ना । 


, भोकमूठत्ाकी रूढिया--लोकमूढताकी कितनी वातें बतायें॥ कोई पुरुष 
मुर्दाका हाइ, नख झादि नदी तक पहुँचानेमे उसकी मुक्ति मानते हैं। झब 
देखो लोक मृदताकी वात कि वह तो मरनेके बाद जहां जन्म लेना था 
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ले लिया। हाड़, न आदि तो जुदी चीजें हैं, उन्हे किसी नदीमे पिरानेसे 
बया होगा ? नदीमे सिरवा देने,से उस भरे हुए व्यक्तिकी मुक्ति होजायगी 
इस मान्यताकों कितनी लोकमुहता कहा जाय किन्हीने नदियोमै स्वान करने 
को धर्म माना है। यद्यपि स्तान करना भ्रहस्थे जनोके लिए ध्यानमें 
सहायक है, जो विषय कषायके गन्दे कामोमे रहते हैं वे घ्यान करमेका 
बिचार करते हैं तो भुरुदेवकी पूजा करनेके भाव से वे विनयके कारण 
स्नान करते हैं भौर स्तान करनेमे शरीरका मल भी दूर हो जाता है, शरीर 
हल्का हो जाता है, कुछ उपयोगभी बदल गया। सो ध्यानके योग्य मन ठीक 
हो यहा -तक तो सही है किन्तु नदीमे स्नान करनेसे ही मेरी मुक्ति हो 
जायगी ऐसा होता है तो १०, २०, ५० हत्यायें करके नहाडाले-लो पाप घुल 
गए. भरे धर्म तो श्रात्माके शुद्ध परिणामोमे है। लेकिन इन बाहरी वातो 
को धर्म माने तो वह लोकमूढता है। का 


लोकमुढतामें सिद्धान्का लोप--हे प्रात्मन्‌ ! धर्म. तो इतना ही है कि 
रागद्वेष न करें, पर वस्तुमें मोह भाव मत लावें, यह बात यदि बनती है तो 
श्राप भ्रव भी धर्म कर रहे हैं। और यह बात न बने तो फिर धर्म बघमे 
कुछ भो फर्क न श्रायया । लोकमूढतांकी वातोकों कहा तक कहा जाय । 
मरे हुए का प्रति वर्ष भाद्ध करना, तत्त्वसे यह तो बतावो कि तुमने भपने 
हाथसे कोई चीज नदीमे डाल दी या किसीको दे दी तो वह चीज उस जीव 
के पास पहुँचेगी क्या जोकि मर कर न जाने कहा पहुँचा ? किस तरह 
पहुँच जाता है कुछ युक्ति तो बतावो ? जो भ्पने जीवनमे जँसा परिणाम 
करे, घ॒र्म करे बस वही साथ जाता है भ्रत्य कुछ साथ नही जाता है, यहाँ 
तक कि मर जाने के वाद उसके नाम पर भी दस-पाच हजारका दान करदे 
कुटुम्बी, उत्का भी फल उस मरने वाले को नही मिलता है। उसके भावमे 
कोई बात भाये तब तो फल मिले,।'यह तो जिन्दा रहने वालोने भ्रपता 
पोषीश्न ठीक रखने के लिए भर मरे हुए व्यक्तिका भ्रादर बढाने के लिए 
यह कार्ये किया है, दान दिया है, पर किसीके मर चुकनेके बाद उसके नाम 
पर कोई कितना ही दान करे, उससे लाभ कुछ नही है । 


भमेकी अहरनिश आानश्यकता--सच बात पूछो तो जिन्दगी भर कौई कुछ 
घ॒र्मं न करे भौर मरते समय ही कोई बडा घर्मं कर जाय, दे दियां १० हंजार 
२० हजार तो मेरे छ्याल से वह भी लाभकर उतना नहीं है। परे जिन्दगी 
भर रोज-रोज करना चाहिए था कुछ न कुछ त्याग भ्रपनी शक्ति माफिक 
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जिससे सारे जीवन भर ज्ञान भावना पविन्न रहती। पर किया न गया 
कजूसीके कारण, भ्रबव मरते समय सोच रहे हैं कि छुंट वो रहा ही है-- 
'रिपटपरेकी हर गड्भा' न कर लें दे डाले भ्रव कुछ घन तो दान हो बायगा । 
वह पुण्य इस कारण किया जाता है कि धरा रहेगा धन तो कोई न कोई 
दिन ऐसा आयगा कि जिससे श्राज पटती नही है वही उस घनका मालिक 
बन जायगा, इसलिए दान करदो। दौनका शुद्ध रूप यह है कि रोज-रोज 
घपने जीवन मे दान करते रहे, और कोई विशेष दान किसी धवसर पर 
कर ले पर भादत होनां चाहिए रोज दान करने की | थोडा करें, शक्ति 
माफिक करें, दाक्तिसे अ्रधिक नहीं कह रहे। पर दान कर्तव्य की श्रेभीर्मे 
देते रहना चाहिए । 


किसी मरे हुए के पास श्राद्ध करके लोग कोई चीजे पहुँचानेकी दम 
भरते हैं, पर सोचो त्तो सही कि उसमे कितनी बिड्स्बनायथे है। लेने वाले 
कहते है कि बढ़िया पलग लावो, हम तुम्हारे उस मरे हुए के पास पलंग 
पहुँचा देगे और दक्षिणामे कुछ धरा लेते हैं । कही सुना है कि दक्षिणा में 
किसी पण्डा ले किसीकी स्त्री घरा लौथी। बहुत कोशिश करने पर बहुत 
रुपये खच॑ करने पर उस पण्डाने उसकी स्त्री वापिस की । तो ऐसे दान 
करनेसे कितनी ही बिडम्बनाये बन जाती हैं । ; 


लोकमूढतामे अनलका दिवाला--भरे सैया ! घमम तो आात्माका पभ्रात्माके 
पास है भ्रन्यत्र कहा बुद्धि लगायी जा रही है। ऐसी भनेक लौकिक कथायें 
है जिनमे दिखता है कि लोगोमें कितनी मूढताये भरी हुई हैं। मृढताकाभा व 
सम्यर्दृष्टि पुरुषमे नही भ्राता है कही पेड पर धज्जी बांघते हैं जहां कही 
चार-छः घज्जी बधी हैं तो लोग सोचते है कि यह देव इस घज्जीमे ही बधा 
हुआ है। घज्जी मायने फटा कपड़ा, वह फटा कपड़ा कही बाघ दिया लो 
घज्जी देवता हो गये । धरे देव तो एक स्वरूपका है जो निर्दोष है, सर्वेज्ञ द्वै। 
लोकमूुढता सम्यर्हृष्टि पुरुषके नही होती है। 


भोकमूदताकी प्राणघातिनी प्रवृत्ति--यथार्थ तत्त्वका ज्ञाता आत्मा लोक- 
मूढतासे परे रहता है। कितनी ही मूढतायें हैं, उनमे से कुछ तो बतांयी थी, 
कुछ भौर सुनिये। एक सत्ती होने की मूढता भ्र्थात्‌ पतिक्के मर जाने पर 
उस पतिकी चिताके साथ जो उसकी स्त्री जल जाय तो वहां लोग सढिया 
बनाते है भौर सोचते है कि यह सत्ती है। भव क्या यह धर्मका खूप है। 
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ऐसे जन्नकर मरनेमें क्या विशुद्ध भाव झाता है, अज्ञान तो पहिलेसे हो था 
झौर सब्लेश करके मरण होने पर देवता मान लेवें । कतेव्य तो यह था कि 
झपना छोष समय धर्म ध्यानमे श्रोर प्रात्मज्ञानमे ्यतीत करती जिससे कि 
गुहस्थीमें वसनेकी अपेक्षा भी श्रधिकतम लाभ होता । 


आवसरिक आत्मवन्च--एक भवदेप भांवदेवका किस्सा! है । पुराने समय 
की बात है दो भाई ये--भवदेव भौर भाव देव । भव देव वडा भाई विरक्त 
होकर मुनि हो गया भर भाव देव छोटा भाई क्षादी करके भाया, घर पैर 
रबखा, एक आाघ दिन ही रहा, भोजन शुद्ध बना ही था, भोथन करने प्र 
पहिले वह ताजा दूल्हां पड़गाहने लगा। कोई मुनि भायें तो पढ़गाह कर 
प्रच्नदान करके खाये । भाप समझ लीजिए कि पहिले ऐसी धर्म प्रथा थी कि 
चाहे कैसी है स्थिति हो सूतकपततक दिनो को छोडकर शेष सब समयोंमें 
वही कियायें चलती थी, हा यह बहाना न था कि भ्रव तो विवाह के दिन 
हैं ग्रमी १० - १५ दिन भाहार नहीं दे सकते। रौज प्राहार दे सकते हैं। 
विवाह विवाह को जगह है भौर भ्राहार भाहार की जगह है। सो वह भवदेव 
ही झागया, भादखिर उत्हे भाहार करा कर भावदेव उ्हे पहुँचानें चले । 
कई मील तक चले गये भवदेवने यह न कहा तुम लोट जावो घर। बव 
भावदेवने वहा देचा कि भवदेवका बडा सम्मान था उनकी सेवाका दाता- 
बरण देखकर भावदेवकी यह हिम्मत न हो कि मैं यहां से लौट कर घर 
जाऊं कुछ तो यह सोचा कि मैं लौटकर घर जाऊ तो इसमे बडे भाईका 
अपमान है। लोग कहेंगे कि यह ऐसे सत पुरुषका भाई है, यह अज्ञानमे 
फसा हैं। दूसरे उसके भी कुछ विरक्ति भ्रायी सो वही मुनि हो गया । कई 
वर्ष हो गए जब भावदेव न श्राया भौर पता भी पड गया कि मुनि हो गये 
तो उसकी रुन्नी बही महलमें हो एक मत्दिर वनवाकर धर्म ध्यानसे रहने 
लगी । बहुत ही धात्विक वृत्तिप्ते रहकर धर्म ध्यानमे ही रहा करती थी। 


आवसरिक क्राग्ति--भव कई वर्ष बाद भावदेवक मनमे यह चिन्ता ठपजी 
कि मैंने उस स्त्रीको देखा भी नही, ऐसे ही छोडकर मैं साधु हो गया। भव 
उसके दिन कैसे व्यतीत होते होगे। कही वह पापमें व्यसनोमे भ्रथवा भाड़ 
लतामे तो न होगी । इसी ध्यानसे मावदेव उस नगरमे झाया। मुद्किलसे तो 
हंवेली मिलो, क्योकि उसका झाकार प्रकार बिल्कुल बदल गया धा। दे 
पहुँचे मग्दिरमे, दक्शषत कियां। दर्शन करके एक स्त्रोसे पु भावदेवने 
पहिले यहा कोई त्लो रहती थी ? वह ल्ली उत्त भावदेवकी द्वी थी, किस्पु भाव- 
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देव को क्या पता। स्त्री सारी वाते समझ रही थी उसने घूघटमे शकल 
देख रवखी थी। भावदेव नही जानता था। सो वह ख्री कहती है हा महाराज 
थी तो वह स्लो । तो श्रव वह क्या करती है ? क॑से समय व्यतीत होता है ? 
तो लो बोली महाराज श्राप शल्य सव छोड़ दीजिए । श्राप साधु होकर यह 
दाल्य क्यो रखते है, वह ज्री मैं ही हूँ । भव मेरा बहुत हो अच्छा सगय धमंमे 
व्यतीत होता है, भ्रपनी रात दिनकी चर्या सुनाई। भावदेव निशंक होकर 
चला घया। तो पुरुषकां, क्षोका दोनोका कर्तव्य धर्म पालनका है। अवसर 
मिलता है कभी तो उस भ्रवसरका लाभ उठाना चांहिए। किन्तु ऐसी प्रथा 
जो कि नियमके विरुद्ध है, सरकारके कानूनके विरुद्ध है श्र फिरभी मृढता- 
वद्य कोई स्ली मर जाय और उसे लोग सत्ती माने तो यह लोकमूढता है। 


लोकमूठताके आशय--और भी भ्रनेक मूढतायें है जैसे--सकट हुए करनेके 
प्रथ॑ सोने चादीकी कुछ मूर्ति बनाकर ग्राहकोको प्रसन्न करना और छातिके 
लिए इतना श्रम करना, सक्रातिका दोष मनाना टालना भौर-और भी 
जितना अ्रपने सुख साताके लिए देवी देवताभोकी मांप्यता की जाय यह 
कितनी मृढता है । कोई-कोई तो बलि तक चढाते है--ये सब लोकमृढताये 
है। और क्या यह भी लौकिक मूढता नही है कि चाहे वह जिन प्रतिमा ही 
क्यो न हो, उसके समक्ष चढावा करें कि मेरे सन्‍्तान हो, खली हो, विवाह हो, 
मुकदमा जीतें, यह जिताने वाले है ऐसी श्रद्धा बनाये झौर जब भी कोई 
सकठ भाये तो वस वही एक उपाय करे। यद्यपि यह बात सुननेमे कुछ 
झसगत हो सकती द्वै कि भाई संसार ग्रस्त देवी देवियोके पास जानेसे तो 
यहा मानता करना भला, पर यह बात नहीं कह रहे हैं। उसने तो यहा 
भगवान ही नही माना, किन्तु भपना कुल देवता माना है। और इसीलिए 
ऐसी भी श्रद्धा हो जाती हैं कि हमारे इस लडकेकों तो महावीर स्वामीने 
दिया है । अमुक स्वामोने दिया है। श्रव बतलावो प्रभुमभे कितने भ्रवगुणकों 
बातें लगा रहे है। ये सारो चोजें आत्मस्वरूपकी हृष्टिमें वाधा डालने वाली 
हैं, जो बाते निज सहज र्दररूपकी हृष्टिमे वाधा डाले वे-सब बाते अ्रधर्म है। 

अचेतनमे देवत्वकी मूढता--यहू जिसूलकी पूजा कबसे चली है? एक 
पौराणिक घटना हैं कि कुछ चोर लोग चोरी करने जा रहे ये तो रास्तेमे 
कोई साष्ठ॒ ध्यान लगाये बेंठा था। तो वहा यह बोली करके गये कि हमे 
यदि चोरीमे खूब लाभ होगा तो आ्राधी भेट आपको चढायेगे। इतनेमे कोई 
सिंह वगैरह क्रूर जानवर आया झौर उसने साधुका भक्षण कर लिया, श्र 
वहा कुछ न रहा, केवल सांघुका त्रिसूल रह गया जब चोर लोग चोरी 


( ८४ ) [ पोडक्षमावनाप्रववन 


करके भाये तो देखा कि साधु गायव। श्रव भन किसे दें तो वहा तोन श्रगुल्रो 
हक यी उसीको श्राघा धन चढ़ा दिया। लो तबसे थ्रिसुलकी पृुज्यता 
ही गयी । 


घामिक भौर अपाभिक व्यवहारकी कसौदी--भैया ! कसौटो केवल एक है । 
धर्म भौर भधमंकी परख करनेकी । जिस प्रवृत्तिमे भ्रपने भापकी ओर प्राने 
का मौका मिलता है वह अवृत्ति तो है घन श्रोर जिय प्रवृत्तिम हम आात्मांप्त 
भरौर एल्दा भाग जाते हैं वह है सन प्रधम। पेडॉका पुजना, पेड़मे, सूत 
वाघता, धागा बिता, चौथडे बाघता-कौत-फौन सो बात कहे ये सब 
लोकमूठतायें है। झौर धर्म तो अपने प्रात्माका स्वभाव है, चैतन्य भाव 
है। शुद्ध ज्ञानानन्दमय स्वरूप है उसका श्राश्रय करना है, उसकी हृष्टि 
रखना है । प्रहो, यह कितता बडा भधेरा है। सम्यग्हष्टि पुरुष लोकमृढतावो 
से परे रहता है उसके तो भपने वारेमे यह चिन्तन रहना चाहिए कि मैं सबसे 
विवक्त शानानन्द स्वरूप हैं भौर समस्त पर जीवोके सम्बग्धमे यह विचारों 
कि अ्रहो ये सब प्रभु स्वरूप है, किन्तु अपने भ्रापका महत्त्व भूलकर इन 
प्रसार वाह्म पदाधोमि लोन होना युक्त नही हैं । 
निर्मोहताके साहसकफी आाजइयकता--अ्रथम तो देखो भैया ! शरीर हो जुदा है, 
फिर पत्थर, सोना, चादों, मकान, दूध्रे जोव जिनका मुभमे गअत्यन्ताभाव 
है, धिकाल सग प्रसग नही होता, उनमे विश्वास बनाये हैं, यह अपने भ्राप 
पर अन्याय है। दूसरे तो ज॑से हैं सो है। भ्रपने भापपर कृपा करनी हो तो 
प्रतरगमें साहस बनाना होगा कि मेरा कही कुछ नही है, से भकिग्चन हैं, 
कैवल ज्ञानानन्द स्वरूप हैँ, ऐसी श्रद्धा बतानी होगी, भन्यथा जैसे भटकते 
धाये हैं वैसे ही भटकते रहेगे । 


ज्ञानीसे देवमूढताका अभाव जैसे लोकमृढतासे परे यह सम्यर्दृष्टि है मो 
हो देवमूढतास भी यह परे है। देव कुदेवका विवेक न करके ऐसोको देव 
मानना --जिनके चारित्रमे काम भरा है, क्रोध भदा है भ्रपनेको शब्रधारी 
बनाए हैं प्लौर फिर भी वे भगवान परमेश्वर हैं, उनके परमेद्वरताका रूप 
देता यह है देवभूढवा। भरे परमेब्वर तो शुद्ध ज्ञानपुक्ध हैं। परमेद्वरता 
कहा देखते हो महावीर, राम, तोथकर इनका नाम लेकर हम जो समभते 
हैं दे परमेदवर नही है। यो कह लीजिए कि तिसलानन्दन महावीर परमेश्वर 
न थे किन्तु त्रिसलानन्दत महावीरके भवमे जो एक ज्ञानपुल्ल थे, उस शारीरते 
थो जुदे थे वे परमेश्वर ये” कहां तो यह स्वरूप भौर कहा काम, क्रोष 


दर्शनविशुद्धि ] (८५ ) 


युद्ध शास्त्र इन प्रसंगोमे रहते हुएको हम श्राप परमेश्वर माने यह नया है ? 
यह प्रपने स्वरूपसे बाहर होनेकी प्रवृत्ति है। यह सब देवमूढता है । 


अन्तरात्माके पार्खाण्डसूदताका अभाब--पाखण्ड मृढता भी सम्यग्हृष्टि पुरुष 
मे नही होती है। पाखण्डका श्रर्थ बड़ा भ्रच्छा है। पाखण्डी मायने सत 
पुरुष--जो पापोका खण्डन करें, दूर करें, विनाश करें उनका नाम द्दै 
पाखण्डी। पर हो तो कोई तुच्छ भौर उसका बडा नाम लगावे--भ्राइए 
पाखण्डी महाराज । की उसे ऊची बात मगर वह गाली बन गयी। जैसे 
कोई हो कंजूस भौर उससे कहे कि भ्राइए कुबेर साहब तो वह गाली मानेगा 
कि नही ? हालाकि उसे बुरी बात नही कही पर उसमे उतनी योग्यता न 
थी सो गाली बन गई । तो पाखण्डियोकै विंषयमे भर्थात्‌ साधु सतोके विषय 
में मूढता होना तो पाखण्ड मूढता है। जो हीन झ्राचरण वाले हैं। भारम्भ 
परिग्रहमे मस्त हैं, विषयोके लोलुपी है उनको मानना कि ये बड़े करामांती 
है, ये प्रसन्न हो जायें तो मनोबाछित कार्योकी सिद्धि हो। यह चिजयी पुरुष 
है, ऐसी विपरीत मान्यता करके इनका संग करना, उनको सेवा सुक्र,षा 
करना, अझ्पनेको कृतारे मानना यह सब पाखण्ड मृढता है । 


ज्ञानीमे प्रशमभावका अम्युदय--यों इत समस्त दोषोंसे रहित सम्यग्हष्डि 
भ्रस्तरात्मा जगतके जीवोंके कल्याणकी भावनाके प्रसादसे धर्मेका नेता चनता 
है। ऐसे संत पुरुषमें स्वभावतः ऐसी शाति झाती है कि कोई भ्पराध भी 
करे, तुरत्त भ्रपराघ करे भ्रथवा पहिले भ्रपराध किया हो तो उसे क्षमा कर 
देता है । वह जानता है कि जगतके सभी जीव एक स्वरूप है, एक सहझ् है, 
भिन्न हैं, सव भिन्न है, पर स्वरूप सबका एक समान है। यहा मेरा विरोधी 
कौन ? मेरा मैं ही विरोधी हैँ जब रागद्वेष मे झ्राता हूँ। मेरा मैं ही मित्र हैं 
जब मैं निज ज्ञानानन्द-स्वरूपको देखता हूँ, ऐसा निरखकर उन सब च्ीवो 
पर क्षमा भाव रखता है | 


 क्षमामें चीरता--क्षमा वीर पुरुष ही कर सकते हैं कायरोसे क्षमा नही हो 
सकती हैं । जैसे भोगोका भोगना कायर पुएषो का काम है। और भोगोका 
छझोडना वीर पुरुषोका काम है। ऐसे ही थोडेसे प्रसंगोमें क्रोष श्राजाना 
कायर भात्मभावोका काम है शोर अपने मे धेर्य रखना, समभांव रखना यह 
वीरो का काम है। क्षमा स्वयको शाति प्राप्त होती है भ्ौर दूसरे मी सुखी 
हो जाते हैं। क्षमा दूसरो पर एहसान डालनेके लिए नही की जाती है। क्षमा 
करनेसे स्वयका लाभ है, दूसरोको लाभ हो या न हो, जिसका दोनहार ठीक 
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है उनमे ही क्षमा करनेका भाव बनता है। प्राज क्षमापणका दिन है, वर्ष 
भर जो हम दुसरोका शभ्रपराघ करते हैं एक कोई समय होता है जिस दिन 
सकोच होते हुए भी खुलकर मिलनेका भ्रवकाग मिलता है। बहुत दिनोकी 
बुराई हों तो दिलमें संकोच रहा करता है कि मैं कैसे पहिले उससे बोलु-- 
ग्रौर-भौर भी बातें सोचते हैं किन्तु यह क्षामायणका दिवश भ्रवकाश देता 
है इस दिन तो प्रशमके कर्तेव्यका विवेक वन जाना चाहिए | कोई भी हो 
जो भी दिखे उससे वे गले मिल जायें । सम्यग्हृष्टि पुरुषमे क्षमाका दवभांव 
पडा हुआा है। 

अन्तरात्माके सवेगादिक गुण--ऐसे ही धर्ममे भ्रनुराग, संसारप्ते वैराग्य 
होना सम्यन्हष्टिका लक्षण है। सर्व जीवोमें करुणाभाव होना सम्यहष्टिका 
नैसगिक गुण है। भोर वह किसी भी प्रविवेकी, भ्रज्ञानी भ्रपराधीमे न राग 
करता है, नह प करता दै किन्तु ज्ञांता दुष्टा रहता है। अपना भानाद 
झपने झापको सम्हालनेमें भरा हुआ है । वाहर कहीं नही पड़ा है। जो 
उत्तते निकलकर भाये, फकीर हो, फककढ हो, निष्परिग्रही हो । जिसको 
प्रपने भापसे बातें करता आता है वह सबसे बडा वेभववान है। जो दूसरो 
पे बातें करके दीन बनता है वही तो दरिद्र है! यह धम्यग्दृष्टि भ्रन्तरात्मा 
झपने भापको 24 प्रगति मे ले जाता है भर प्रसगमे भ्राए हुए जीवोके 
भी उपकारका निमित्त होता है। 

ज्ञानीकी निष्कामवृत्तिमे समृद्ध--शॉनी सत पुरुष विदवके उत्थानकी 
करुणाके भावसे ऐसी विश्धिष्ट पुण्य प्रकृतिका बध करते हैं कि वह तीयैकर 
ब्रकृति उदयमे ८ नही भा पाती । उससे हो पहिले देव भौर इन्द्र जत 
उसकी सेवामें तत्पर होजाते हैं) ऐसा घणन सुनकर यह भाव नही बनाना कि 
मैं भी ऐसा तोर्थंकर वत्‌ । बन जावो, पर मांगने से नही बना जा सकता । 
इसमे तो मोह भाव भाया, भपना पोजीशन चाहने का परिणाम जया है। 
परिणाम होना चाहिए शुद्ध तत्त्वके ददॉनका भौर उस शुद्ध तत्त्वके ग्रालम्बन 
के प्रसादसे संसारके समस्त संकटोसे छुटनेका | भपने झ्रापकी करुणा करो। 
यह विदव जुटेरो जगह है, यहा किसोभी वाह्य तत्त्वमे दृष्टि देकर शांत्ति 
सतोष नही हो सकता । अपने भ्रनन्तज्ञान झभौर प्रनन्त झानन्दको निधि 
सुरक्षित करना, , यह होगा प्रपने. झापके स्वरूपके पश्चियसे | ऐसा यह 
सम्भर्ष्ठि पुरुष विव्वके उपकारकों भावनाफे प्रसादसे तीर्थंकर प्रकृतिका 
बंध करता है, इंस परिणामको कहते है दे विशुद्धि । यह तीर्थकर प्रकृति 
उस म्पके कारणों प्रथम भावना है । 


दर्दशोनविशुद्धि ] ( /5७,) 
सोलह कारण भावना। 


सव्वया तेईसा । 


दर्शनाविद्यद्धि । 
दर्शन शुद्ध न होवत जो लग तो लग जीव मिथ्याती क , 
- काल भ्रनन्‍्त फिरो भवमे महादुःखनको कहें पार न पावे । 
दोष पचीस रहित गुण श्रम्बुधि सम्यकदशेन शुद्ध ठरावै,,.... .- 
ज्ञान कहे नर सोहि बडो भिथ्यात्व तजे जिन मारग ध्यावे ॥ १॥ 


बिनय स्रम्पन्नता । हु 


देव तथा भ्रुरुराय तप संयम शील त्रतादिक धारी, 
पाप के हारक काम के छारक शल्यनिवारक कम निवारी। 
घर्के ,घीर कषायके भेदक पच प्रकारसंसीरके तारी, / 7!” 
ज्ञान कहे विनय सुखकारक भाव घरो मन राखो विचांरी ॥ २॥ 


शौल न्रतेष्वनतिचार । ब ४5 


शील सदा सुखकारक है श्रतिबार विवरजित निर्मल कीजे, 
दानव देव करे तसु सेव विषानल. भूत पिशाच पत्तीजे।_ _ 
शीलबडो जगमे हथियार जु छीलको उपमा काहेको दोजे, 
ज्ञान कहे नही शील बराबर तातें सदा दृढ़, शौल घरीजे ॥ ३.॥ 


अभीक्षण ज्ञानोपयोग । 


ज्ञान सदा जिनराजको भाषित झालस छोड पढ़े जो पढावे, 


द्वादश दोय भनेक हुँ भेद सुंनाम मति श्रूति पंचम पावे। 
चार हुँ भेद निरस्तर भाषितं ज्ञान भ्रमीक्षण शुद्ध कहावे, ' 


ज्ञान कहे भ्र,ति भेद अनेक जु लोकालोक हि प्रगट दिखावे ॥ ४॥ 
ह सवेद । शा 
अआतन तातन पुत्र कलभ्न दुर्जन सज्जन ए सब खोटो, 
मन्दिर सुन्दर काय सखा सबको इहको हम अन्तर भोटो । 


भावके भाव घरी मन भेदन नाही संवेग पदारथ छोटो, 
शान कहे शिव-साधनको जिमि साहको काम करे ज़ु बयोटो ॥ ५॥ 


या 


| कि 
| 


| 
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प्र दात्त चतुविध भावसु' दीजे, 


ँ समान भ्रम्यागतको श्रत्ति श्रादरत प्रणिपत्य करीजे । 
देवत जे नर दान सुपात्रहि तास अनेकहि कारण सीजे, 
बोलत ज्ञान देहि शुभ दानजु भोग सुभूमि महासुद्ध लीजे ॥ ६॥ 


तप। 
कमें कठोर गिरावनकों निज शक्ति समान महातप कीजे, 
बारह भेद तपे तप सुन्दर पाप जलाजलि काहे न दीजे । 
भाव धरो तप घोर करी नर जन्म सदा फल्न काहे न लीजे, 
ज्ञांन कहे तप जे नर भांवत तांके अनेक पातक छीजे | ७ ॥ 


साधु समाधि । 
साधुतमाधि करो नर श्रावक पुण्य बड़ो उपजे भ्रघ छीजे, 
सांघुकी सगति धममके कारण भक्ति करे परमारथ बीजे । 
साधुसमात्रि करे भव छुटत कीति छूटा श्रैलोकमे गाजे, 
ज्ञान कहे यह साधु बडो गिरिशृज्ध गुफा बिच जाय विराजे॥ ८॥। 
वैया म्रत्यकरण । 
कम योग व्यथा उदई भुनि पुगवकों तसु भेषण कीजे, 
पित्कफानल सांस भगन्‍दर त्ापको धूल महागद छीजे। 
भोजन साथ बनायके श्रौषध पथ्य कुपथ्य विचारके दीजे, 
ज्ञान कहे मित ऐसी वैय्याचुत्य करे तसु देव पतोजे ॥ € ॥ 


- जरहन्त भक्ति । 
देव सदा भरहन्त भजो जेई दोष प्रठारा किए भ्रति दूरा, 
पाप पखाल भये झति निर्मेल कर्म कठोर किये चकचूरा । 
दिव्य अनन्त चतुष्टय शोमित घोर मिथ्यान्ध निवारण सुरा, 
ज्ञान कहें जिनराज प्लाराधो निरन्तर जे गुण मन्दिर पुरा ॥ १०॥ 
जाचाये भक्ति। 
देवत हो उपदेश अ्रभेक सु आप सदा परमारय घारी, 
देश विदेश विहार करें दद्ा धर्म धर भव पार छतारी | 
ऐसे आ्राचारज भाव धरी भंज सो शिव चाहत कर्म निवारी, 
सलाम कहे गढ़ भक्ति फरो नर देखत हो मनमा्हि विचारी ॥ १ 0 


दर्शनविशुद्धि ( %६ ) 
बहुश्ूत भक्ति । 
भ्रागम छन्द पुराण पढ़ावत साहित्य तक वितर्क बखाने, 
काव्य कथा नव नाटक पूजन ज्योतिष 'वैदिक शास्त्र अ्रमाने । 
ऐसे बहुश्न त साधु मुनीद्वर जो मनमे दोउ भाव न भाने, 
बोलत ज्ञान धरी मनसा न जु भाग्य विशेषतें जानही जाने ॥१२॥ 


प्रवचन भक्ति । 
दादश श्रद्ध उपांग सदागम ताकी निरन्तर भक्ति करावे, 
वेद अनुपम चार कहे तस अर्थ भले मन माहि ठरावे । 
पढु बहु भाव लिखो निज श्रक्षर भक्ति करी बहु पूज रचावे, 
ज्ञान कहे जिन भागम भक्ति करो सद बुद्धि बहुश्नु)त पावे ॥१३॥ 


आवश्यकापरिहाणि । 
भाव धरे समता सब जीव सु स्तोन्न पढ़े मुखसे मनहारो, 
कार्योत्मगें करे मन प्रोत सु बन्दन देव तणो भव तारो। 
ध्यान घरी मद दूर करी दोउ बेर करे पडकम्मन भारी, 
ज्ञान कहे पुनिसो घनवन्त जु दर्शन ज्ञान चरित्र उघारो॥ १४॥ 


मार्ग प्रभावना_। 
जिन पूजा रचो परमारथयू' जिन भ्रालय नृत्य महोत्सव ठाणो, 
गावत गीत बजावत ढोल मृदगके नाद सुधाग बखाणों। 
संग प्रतिष्ठा रचो जल जातरा सद्गुरुका सामोकर भ्राणो, 
शान कहे जिनमागे प्रभावना भाग्य,विशेषसू' जानहहिं जाशो ॥१५॥ 


प्रवचन वात्सल्य। 
- गौरव भाव धरी मनसे भुनि पुदूवको नित वत्सल वीजे, 
शीलके धारक भव्यके तारक तासु निरन्तर स्नेह धरीजे | 
घेनु यथा निज बालकके अपने जिय छोडि न झौर पतीजे, 
ज्ञान कहे भाव लोक सुनो जिन वत्सल भाव धरे श्रघ छोजे ॥* दा 


सर्वया तेईपा । 
सुन्दर घोडपषकारग भावना निर्मल चित्त सुधारक घारे, 
कर्म अनेक हने भ्रति दु्धेर जन्म जराभय मृत्यु निवारै 
दुःख दरिद्र विपत्ति हरे भव सागरकों कर पार उतारे, 


ज्ञान कहे यही घोडषकफारण कर्म निवारण सिद्ध सुघारै॥ १७॥ 
न अप,नपेदीनननन--- 


श्री बर्णी शाहित्य मन्दिर? को कार्यकारिशी शमिति के सदस्प 


(१) श्रीमती दानक्षीसा धनवस्ती देवी जेन,. इटावा प्रतिष्ठापिका 
(२) श्री सेठ सुदर्देतलाल जी जैन, इटावा. प्रध्यक्ष 
(३) , भ्रेमचरद्र जी जैन स्युनि०ण कमि०,. इठावा उपाध्यक्ष 
(४) , धयम्तीप्रसाद जैन, रि० हैड कैशियर स्टेट बेक, इटावा मन्तरी 
(५) , छोटेलाल थी जैन बजाज, इटावा. उपमल्‍्त्री 
(६) » निर्मेसबर्द्र जी जैन शर्राफ, इटावा कोषाध्यक्ष 
(७) ,, हुकुमचन्द जी जैन भी मर्चेस्ट, इटोबा सम्पादक 
(८) » प्रब्ितकुमार जी जेन धी मर्चेस्ट,. इठावा हिसाब निरोक्षक 
(९) , नरेष्द्रकुमार जी जैन वेद, इटावा सदस्य 

(१०) , पदमचन्द्र जी जैन सर्राफ, इटावा. सदस्य 


पुरतर्क मंवाने का पता :--- 
जयन्ती प्रश्नाद जैन, 


मन्तरी, 
श्री वर्ण प्राहित्य मन्दिर, सेवफली, हटावा (उ७ प१्र०) 


